- EI Apr. 
e 
j १५ 
^. १९ ४. + 
° . 
à ~» Rp, = 


— unum far Pata 








[EY 
“i 


न न f KaL aT a i Psp CE 


co कअ क 


ts 


द 


TT 
1५". su» PT sot oe 


SESE; 


$ E E: é: a 
UR d [tx म, Fo की. >> > pe 
* i 
842. 3 5 1. h 
I - ॥ 3% A * | 
ASS . fa f 
= ` 3 £ j a 


Ti rd RR 2 
$e ol 
“4 
yä 


HIRVI 


RGCL20 M88 


2 

^ 

9 >" हक 
* e 

` 

y 

^ 


Sed We ५८: 
+ 


i 
! 
Ñ 
N 
E 


5 


के” u P hc 
: g : | - 7 
M mam. peana ST कं re. r र TT qe .cya.2 Se FES LO २४७००००९७७ a F T2 TU URP WIENER Donme oo m 








Conan Pur ICRm 7 


NM. 
Y Ceo “>... 
: E : Li. ga ent z 
ut^ : र m ॥ 
EN m ला e Lm rp pr- 





. 
a aÁ 





i 
। 
j 
| 
4 


7 "tl, icq n è L2 Sos Nd NS 
Euch. fii SSSR Ur 


LER y Ag: | & gum सपः शेट IS SER 


४८८ l "ilii hr 


/ ५७५ T T ., 


पया यह ग्रन्थ नीचे निर्देशित तिथि के पूवं अथवा उक्त FAR 
तिथि तक वापस कर दें। बिलम्ब से लोटाने पर 
प्रतिदिन दस पेसे विलम्ब शुल्क देना होगा । 
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श्री सर्वपल्ली राधाकृष्णन का जीवन-क्रम 


जन्म : ५ सितम्बर, १८८९ ई० में तिरूतनि (miasa, दक्षिण 
भारत) ! 

शिक्षा : लूथर मिशन हाई स्कूल तिरूपति(१८५९६-१९००); उरही 
कॉलेज, वैल्लोर( १९००-१९०४); क्रिश्चियन कॉलेज, मद्रास (१६०४- 
१९०८) । 

पद : असिस्टेंट प्रोफ़ेसर ऑफ़ फ़िलॉसफ़ी, प्रेज़िडेन्सी कॉलेज, 
मद्रास ( १६११-१६ ); प्रोफ़ेसर ऑफ़ फ़िलॉसफ़ी, प्रेजिडेन्सी कॉलेज, 
मद्रास ( १९१६-१७ );. यूनिवर्सिटी प्रोफ़ेसर ऑफ़ फ़िलॉसफ़ी, मैसूर 
(१६१८-२१); wis फ़िफ्थ प्रोफ़ेसर झॉफ़ फ़िलॉसफ़ी, कलकत्ता यूनि- 
वर्सिटी (१६२१-३१); sme लेक्चरर, मेञ्चेस्टर कॉलेज, भ्रॉक्सफ़ोर्ड 
(१६२६); हस्केल लेक्चरर इन कम्पेरेटिव रिलीजन, यूनिवर्सिटी sim 
शिकागो ( १६२६ ); जनरल प्रेज़ीडेण्ट, थर्ड सेशन ऑफ़ दि इण्डियन 
फ़िलॉसॉफ़िकल कांग्रेस, बम्बई ( १६२७ ); चेयरमेन, एकजीक्यूटिव 
कमेटी, इण्डियन फ़िलॉसॉफ़िकल कांग्रेस (१९२५-३७); हिबटं लेक्चरर 
(१६२६); भप्टन लेक्चरर, eec कॉलेज, प्रॉक्सफ़ोर्ड (१६२६-३०); 
प्रेज़ीडेण्ट, पोस्ट ग्रेजुएट कौंसिल इन Te स, कलकत्ता यूनिवसिटी ( १९२७- 
33); प्रोफ़ेसर ऑफ़ कम्पेरेटिव रिलीजन, मेज्चेस्टर कॉलेज, झॉक्सफ़ोडं 
(१६२६); प्रेजीडेण्ट, ऑल एशिया एजुकेशन कॉन्फ्रेंस, बनारस (१९- 
३०); वाइस चान्सलर, झांध्र यूनिवर्सिटी, वाल्तेयर ( १६३१-३ ६); जॉजं 
फ़िफ्थ प्रोफ़ेसर ऑफ़ फ़िलॉसफ़ी, कलकत्ता यूनिर्वासटी (१६३७-४१); 
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मेम्बर, इण्टरनेशनल कमेटी ऑफ़ इण्टलेक्चुअल कोग्रॉपरेशन, लीग ऑफ़ 
नेशन्स, जिनेवा ( १९३१-३९ ); निमंलेन्दु घोष लेक्चरर इन कम्पेरेटिव 
रिलीजन, कलकत्ता यूनिर्वासटी (१६३७); वाइस चान्सलर, वनारस हिन्दू 
यूनिवर्सिटी ( १६३९-४८ ); सर सयाजीराव गायकवाड प्रोफ़ेसर ग्रॉफ 
इण्डियन कल्चर एण्ड सिविलिज़ेशन, बनारस यूनिवर्सिटी ( १९४१ ); 
कमला लेक्चरर, कलकत्ता यूनिवर्सिटी ( १९४२ ); यूनेस्को में भारतीय 
प्रतिनिधि-मंडल के नेता ( १९४६-५० ); सदस्य, एवञ्जीक्यूटिव बोड, 
यूनेस्को (१९४६-५१); विधान परिषद्‌ के सदस्य (१९४७); प्रेजीडेण्ट, 
एक्ज्ीक्यूटिव बोर्ड, यूनेस्को, पेरिस (१९४९); चेयरमेन, यूनिवर्सिटीज़ 
कमीशन, गवनंमेण्ट nim इण्डिया (१९४८-४९); इण्डियाज़ एम्बेसेडर टु 
Qo एस० एस० झार० (१९४६-५०); श्रेज़ीडेण्ट इण्डियन पी० इ० एन० 
(१९४९); प्रेज़ीडेप्ट, सिलवर जुबली सेशन, इण्डियन फ़िलॉसॉफ़िकल 
काँग्रेस, कलकत्ता (१९४०); 'भारत के उप-राष्ट्रपति, ( १९५०-६२ ); 
राष्ट्रपति (१९६२--) । | 


भारतीय एवं विदेशी विश्वविद्यालयों द्वारा प्रदत्त 
उपाधियाँ एवं सम्मान 
भारतीय विश्वविद्यालय : डी० ferc ०--आगरा, इलाहाबाद, आन्ध्र, 
अन्नमलई, लखनऊ, पटना, सागर, तिरूपति, विश्वभारती; Sto एल्‌ o— 


कलकत्ता; डी० एसू-सी०--रुडकी; एल्‌-एल्‌० डी०--बनारस, हिन्दू 
विश्वविद्यालय, जबलपुर, मद्रास, मैसूर, उस्मानिया । si 


- विदेश के विश्वविद्यालय : LL.D.—Andes "University . 


(Bagota) Brussels, Budapest, Buenos Aires, Ceylon, 
Columbia (U. S.A.), Hawaii University, Howard 
(Washington) ^ Lond6ón, Mainz (Germany; McGill 
(Canada), Mexico, Oberlin (U. S. A. ) Prague, Rome, 
Sofia University, Wroslaw; D. Litt. — Cambridge; 
| D C. L.—Oxford. 
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अन्य उपाधियाँ एवं सम्मान: Vidyachakravarti—Kelaniya 
Parivina; Fellow of the British Academy; Pour Le Merite— 
Germany; Honorary Fellow of the Royal Asiatic Society, 
Bengal; Honorary Fellow of the Academy of Sciences of 
the Republic of Rumania; Honorary Fellow of the Academy 
of Sciences of the Republic of Mongolia; Honorary Pro- 
fessor—University of Moscow; Professor Emeritus —Cal- 
cutta University; Professor Emeritus—Oxford University; 
Honorary Fellow of All Souls’ College—Oxford; Sarva- 
gama Sarvabhauma —Calcutta Sanskrit College; Goethe 
Plaque; Master of Wisdom (Mongolia); German Book- 
sellers’ Peace Prize 1961; Wlodzimierz Pietrzak Prize by 
"Warsaw University for Philosophical Science; Bharata- 
 bhusamani—Institute of Indology Dwarika; Honorary 
Fellow of the British Academy 1962.* 


* यह सम्मान विश्व में केवल तीन भ्रौर महापुरुषों को मिला है : बटूण्ड | 
रसेल, विस्टन चर्चिल और स्वीडन के बादशाह गुस्ताव । 
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परिचय 


भौतिकता के इस युग में दर्शन का पुनर्जागरण स्वाभाविक और 
अनिवार्य हो गया है । उसका प्रकाश जीवन के सभी क्षेत्रों में डालने का 
प्रयत्न किया जा रहा है । राधाकृष्णन की दृष्टि जहाँ चेतना के उच्चतम 
शिखरों पर विचरण करती रही है, वहाँ उन्होंने मानव-जी वन, विश्व-जीवन 
एवं युग-जीवन की विभिन्न महत्त्वपूर्ण समस्याओं का भी लोकोपयोगी समा- 
धान प्रस्तुत कर तथा विश्व-मानस, पूर्वी-पश्चिमी संसक्षतियों एवं विचारः 
धाराओं में महत समन्वय स्थापित कर मानव-जीवन को नवीन गति तथा 
मंगलमय लक्ष्य प्रदान करने की चेष्टा की है। दार्शनिक का कतव्य सत्य 
के सिद्धान्तों का अनुसन्धान करना तो है ही--उन सिद्धान्तों के वेचित्र्य- 
भरे विरोधी पक्षों को आत्म-कल्याण तथा लोकहित के लिए सक्रिय सामं- | 
जस्य में बाँधकर पथ-प्रदशेन करना भी है । इस दृष्टि से राधाकृष्णन 
का विश्वदर्शन हमारे युग की माँग ही को पूरा नहीं करता, भारतीय दृष्टि 
का समुचित मूल्यांकन कर पूर्व-पश्चिम के मिलन की सम्भावना को पूर्णत 
चरितार्थ करता है । 


१८/७-बी, स्टेनली रोड, 
इलाहाबाद ---शान्ति जोशी 
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आध्याय १ 


परिवेश, अनुशीलन और विइवास 


कोई भी छोटी-से-छोटी या महान्‌-से-महान घटना निरुह्य नहीं 
होती--इस आस्था: को अपनाने वाले डॉ० राधाकृष्णन का जीवन उद्देश्य 
की एकसूत्रता में dur हुआ है। उनके जीवन की घटनाएँ एवं 
गतिविधियाँ भले ही एक-दूसरे से स्वतन्त्र प्रतीत हों, पर अपनी सम्यकता 
में -सम्पूर्ण जीवन के सन्दर्भ में--वे एक महत्‌ उद्देश्य की पूति करती हैं। 
राधाकृष्णन का उद्भव-क्ाल सदियों की दासता से निष्प्राण भारत का 
सर्वागीण-आध्यात्मिक, धार्मिक, राजनीतिक, सांस्कृतिक जागरण का युग 
था | भारतीय अध्यात्म, दर्शन और धर्म पर सदियों की निष्क्रियता, 
निराशावाद, जगत्‌ के मिथ्यात्व, पलायन, उदासीनता, ग्रंधविद्वास और 
जादू-टोने की गहरी काई जम चुकी थी। इस काई को दूर करना ही 
राधाकृष्णन का धमम एवं. उनके जीवन का दिव्य प्रयोजन रहा है । उसका 
धर्म जीवन भ्रौर जगत्‌ की जीवंत समस्याभ्रों का धमं है, न कि ताकिक, 
ज्ञानमीमांसा और विदव-उद्‌भव तथा देश-काल और कारण-भाव-सम्बन्धी 
समस्याओं का । राधाकृष्णन के चिन्तन और अनुभव का विषय राष्ट्रीय | 
और अन्तर्राष्ट्रीय उथल-प॒थल, जीवन की वतुंमान स्थिति तथा पतनोन्मुख 
मानवता है । सवंत्र विस्फोट भ्रौर विनाश की शक्तियाँ नृत्य कर रही हैं। 
साथ ही सोई हुई विश्व-चेतना और अन्तर्राष्ट्रीय चेतना करवट ले रही 
है । विनाशशील प्रवृत्तियों के दमन भ्रौर विश्व-चेतना के सम्यक्‌ विकास 
तथा संवर्धन का दायित्व डॉ० राधाकृष्णन के अनुसार मनुष्य पर हो 








१६ राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


हे | दुर्देमनीय शक्तिलोलुपता विश्व-चेतना को अपना ग्रास न बना ले, 
झज संसार को इसका भय है । . मनुष्य को सुदृढ होकर दानवी शक्तियों 
से जूझना है । कत्तंव्य कठिन है किन्तु ध्येय दिव्य है । शक्ति-उन्माद ने 
विश्व को वैमनस्य और विस्फोट के गहन बादलों से भ्राच्छादित कर 
दिया है तथा जडवादी, भोगवादी, ग्रतियथाथंवादी दृष्टिकोण द्वारा 
तिक्तता, भ्रमानुषीयता तथा ध्वंसता के केसर को जन्म दे दिया है। 
इसका उपचार करने के लिए राधाकृष्णन quu हैं। वे आध्यात्मिक 
अग्निशलाका से मानवता का श्राह्वान करते हुए कहते हैं कि मनुष्य, 
मनुष्य नहीं रहः गया है; उसकी गति भ्रधोमुखी हो गई है; उसका लक्ष्य 
घ्वंसात्मक हो गया है। यदि मनुष्य अपने को समझने का प्रयास नहीं 
करेगा तो अवश्य ही उसका विनाश हो जाएगा । राधाकृष्णन की वेदना 
विश्व-वेदना है ।: उनकी समस्या मानवता की समस्या है। यही कारण 
है कि उनके कथन एवं दशन को झाज विशव के सभी मूर्धन्य मनीषी 
मान्यता प्रदान: करने के लिए तत्र हैं । उनका दर्शन कालगत, जातिगत, 
देशगत तथाःभाषाजनित सीमाओं का अतिक्रमण कर विदव-संस्कृति का 
द्योतक बन गया है । वे विश्‍व-चेतना के प्रतिनिधि हैं । | 
राधाकृष्णन.का जीवन की वास्तविकता में महान्‌ - विश्वास है । 
जीवन की ओर से विमुख होना भ्रमानवीय तथा घातक है । वह ग्रात्म- 
विनाश है । मनुष्य को जीना है और ठीक से जीना हे । उसके जीवन का 
अर्थ मौर उद्देश्य है । उसे इसे प्राप्त करना ही होगा । उसके जीवन की 
घटनाओं के भ्रतिरिक्त स्वरूप का ज्ञान उनकी प्रयोजनीयता पर प्रकाश 


डालता है । भ्रन्धयान्त्रिक एवं प्राकृतिक घटनाओं की भाँति वे अनिवार्य 


कारण भाव से संचालित नहीं हैं और न वे भ्रकस्मात्‌ घटित होती हैं । 
भाग्य, चरित्र भौर प्राकस्मिकता से गूँथा मानव-जीव सृष्टिकर्त्ता की एक 


अद्भुत रचना है जो प्रतिभासित रूप से भ्रनेक श्रसम्बद्ध तत्त्वों द्वारा 


संचालित एवं निरुद्देश्य हे । किन्तु मूलतः ये तत्त्व सूत्रबद्ध होकर एक 
ही चेतन उद्देश्य की पूर्ति करते हैं। इस उद्देश्य को समझना विश्व की 


iis li oe वन de 
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आध्यात्मिकता को समझना है । विदवव की आध्यात्मिकता परिलक्षित 
करती है कि दर्शनशास्त्र को व्यापक जीवन का अ्रध्ययन कर उस आधार 
सत्य को समभना चाहिए जो मानव-मन, मानव-क्रमं, मानव-जीवन 
और भानव-चेतना को सुनिर्देशित कर सके; उसके मार्ग के जीवननाशी 
रोड़े हटाकर उसे प्रगति के सोपान पर चढ़ा सके । वर्तमान की बोधशून्यता 
ने मानव-चेतना को सन्निपातग्रस्त कर दिया है; वह भ्राज जजर और 
मरणोन्मुख है । डॉ० राधाकृष्णन का कथन है कि इस पत्तिकाल में 
विशिष्ट समस्याओं की सूक्ष्म व्याख्या की आवश्यकता नहीं है, और न 
सारतत्त्व श्रौर सत्ता, भाववोध और दृष्टिकोण एवं तत्त्वदर्शन की असारता 
आर प्रणाली तथा विज्ञान की उपयोगिता आदि की गहनता में de की 
आवश्यकता है। यह आगामी पीढ़ी का लक्ष्य बनेगा । इस पीढ़ी को 
पहले प्रत्युत्पन्न प्रत्यक्ष कठिनाइयों से जूझना है । वर्तमान की आधि- 
व्याधि का उपचार करने हेतु राधाकृष्णन दर्शन के व्यावहारिक दायित्व 
को प्रस्तुत करते हूँ-दर्शन पने व्यापक ग्रथं में विश्‍व का वह ग्राघ्यात्मिक 
दृष्टिकोण है जो वैज्ञानिक निष्कषों sx मानवता की उच्चाकांक्षाओं 
qx विस्तृत रूप से ग्राधारित है। 

आंध्र के छोटे-से नगर, तिरूतनि में, जिसकी गणना दक्षिण भारत 
के तीर्थकेनद्रों में है, राधाकृष्णन का जन्म ५ सितम्बर, १८८८ में एक 
साधारण मध्यवित्त ब्राह्मण परिवार में हुआ। श्राप अपने माता-पिता 
की दूसरी सन्तान हैं । मद्रास के चितूर जिले के उत्तर-पश्चिम में लंगभग 
चालीस मील को दूरी पर तिरूतनि एक छोटा-सा गाँव है । आपके 
माता-पिता धर्मनिष्ठ थे, परम्परागत पूजा-पाठ में उनकी ग्रास्था थी । 
उन्हें हिन्दू धमं पर विश्वास और गवं था । किन्तु जिन संस्थाओं में उन्हें 
अपने पुत्र को शिक्षा देनी पड़ी वे मिशनरी संस्थाएं थीं-ईसाई धमं- 
प्रचारक स्कूल और कॉलेज थे। जन्म से लेकर सन्‌ १६०० तक वे 
तिरूतनि और तिरूपति इन दो स्थानों में ही रहे । इन्हीं स्थानों के 
वातावरण ने उनके अन्तर्जात धामिक संस्कार का पोषण किया । वास्तव 
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में १६०८ तक घर और वाहर nd उन्हें वह वातावरण मिला जिसका 
कण-कण आस्था, विश्वास और घर्म से ग्रोत-प्रोत था । ऐसे वातावरण 
ने सहज ही उन्हें उस अदृश्य किन्तु सर्वव्यापी चेतनशक्ति का श्राभास दे 
दिया जो विज्ञान, तर्क और इतिहास द्वारा वोधगम्य न होने पर भी 
सहज और स्वत:सिद्ध है तथा जो आत्मानुभूति का विषय है । इस अदृश्य 
किन्तु अन्तःस्थित और सार्वभौम सत्ता पर उनका विश्वास दिनोंदिन गहन 
होता गया । कैसी भी विषम स्थिति इसे fem न सकी । इसका परिणाम 
उनके लिए शुभ हुआ । इस आस्था ने उन्हें सत्य को समकने और ग्रहण 
करने की तथा जीवन के कटु अनुभवों और विरोधी परिस्थितियों को 
बिना मानसिक तिक्तता के झेलने की तथा जनमंगल हेतु सत्य के स्वरूप 
की निर्भयतापू्वंक व्याख्या करने की सशक्त प्रेरणा प्रदान की । इसने 
उनके स्वभाव को fere, शालीन और सहिष्णु बनाया । वे स्वयं 
स्वीकार करते हैं कि उनके धामिक बोध ने उन्हें कभी भी किसी के वारे 
में कठोर या ग्रश्‍लील शब्द का प्रयोग नहीं करने दिया । उनकी प्रकृति भी 
मौन, मधघुरभाषी और संकोचशील है | 

मातुभूमि के परिवेश ने अगोचर सत्य को एक जीवंत सत्य के रूप 
में प्रकट करने के साथ ही हिन्दू और ईसाई धर्मों के पारस्परिक वाह्य 
विरोधों को दिखाकर उनकी तकं-बुद्धि और दार्शनिक जिज्ञासा को जाग्रत 
कर दिया | इस जिज्ञासा को देवी भ्रनुकम्पाजन्य परिस्थितियों ने परिपक्वता 
प्रदान की । हिन्दू धमं के परिवेश में लालन-पालन होने के कारण राधा- 
कृष्णन की ईश्वर एवं धमं पर Hez श्रास्था हो गई थी । उन्हें विश्वास 
हो गया कि धर्म से भिन्न किसी सत्य का अस्तित्व संभव नहीं है । दर्शन, 
जो कि सत्य का अन्वेषण करता है, उसे तकंशास्त्र और ज्ञानमीमांसा 
तक सीमित करना भूल है। दार्शनिक समस्याएं धामिक समस्याएं हैं। वे 
एक-दूसरे से भिन्न नहीं है--दोनों ही चैतन्य से ग्रनुघ्राणित हैं; दोनों का ही 
सत्य चेतना का जीवन है । 

राधाकृष्णन श्रत्यन्त कुशाग्र-बुद्धि-सम्पन्न और ग्रध्ययनशील रहे 


* 
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हैं दस वर्ष की अवस्था में आपने विवेकानन्द के दार्शनिक विचारों से 
अवगत होने का प्रयास किया । वचपन से ही आपकी संस्कृत और 
भारतीय दशन में प्रमुख रुचि रही है। अपनी प्रबल ज्ञान-जिज्ञासा की 
तृप्ति के लिए आपने पुस्तकों का इतना व्यापक ग्रध्ययन किया कि आपके 
मित्र आपको चलता-फिरता शब्दकोश कहते थे । सत्रह वर्ष की आयु में 
जब गणित, पदार्थविज्ञान, जीवशास्त्र, दशंन और इतिहास में से किसी 
एक विषय को चुनने के सम्वन्ध में राधाकृष्णन निश्चय नहीं कर पा रहे 
थे तो उनके एक भाई ने उन्हें दर्शन की भ्रपती पाद्य-पुस्तकें दे दीं और - 
इस सामान्य घटना ने उनके भविष्य को निर्धारित कर दिया । राधाकृष्णन 
के अन्तःस्थित दार्शनिक को अनुकल परिस्थितियां मिल गई । हिन्दुत्व 
qx भ्रटूट भ्रास्था के सोथ जब उन्होंने मिशनरी कॉलेज में प्रवेश किया 
तब वहाँ के शिक्षकों ने ईसाई धमं-प्रचारक के रूप में उनके स्वधमं के 
अभिमान को अत्यधिक ठेस पहुँचाई p शिक्षकों का झाक्षेप था कि हिन्दू 
धर्म de और अयोग्य है। वही भारत के राजनीतिक पतन का कारण 


. है। उन्होंने हिन्दू धर्म, उसके धर्मे-प्रन्थों तथा पौराणिक गाथाओ्ों और 


देवताओं की खिल्लियां उड़ाई । हिन्दू दर्शन एवं धर्म को बौद्धिक असंगति, 
ताकिक हेत्वाभास से युक्त भौर नैतिक दृष्टि से खोखला तथा श्रमान्य 
बतलाया । वास्तव में यह हिन्दुत्व के व्यावहारिक और वैचारिक रूप की 
भर्त्सना थी, जिसका तात्पर्यं यह था किन तो हिन्दुत्व के पास सुदृढ़ 
सैद्धान्तिक आधार हैं रौर न उसका कोई व्यावहारिक परिणाम ही हे । 
ऐसी आलोचना ने राधाकृष्णन को पंराजय की नेराव्यपूर्ण भावना और 
दुःखद बोध से घेर लिया । उन्हें लगने लगा कि रक्तहीन हिन्दू धर्म और 


` भारत के राजनीतिक पतन में कार्य-कारण का सम्वन्ध है । मिशनरियों 


द्वारा की गई हिन्दुत्व की कटु टीका ने राधाकृष्णन को कुछ काल के 
लिए विचलित कर दिया । उनकी झास्था डगमगा उठी । जिस परम्परा 
का सम्बल वे ग्रहण किए थे वह हिल अवश्य गई पर टूटी नहीं, 
बल्कि उसकी भित्ति सुदृढ़तर हो गई । हिन्दुत्व की ्रास्था उनके विचार- 
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मंथन करने पर दार्शनिक झाधार पा गई। छांका ने दार्शनिक और 

तत्त्वज्ञानी धार्मिक को जन्म दे दिया । दार्शनिक यह जानने का प्रयत्न 

करने लगा कि हिन्दुत्व में क्या कमी है? हम कैसे अपने समय के वौद्धिक 

जलवायु और सामाजिक वातावरण के अनुरूप बन सकते हैं? क्‍या 
भारतीय दर्शन स्वस्थ व्यावहारिक विचारधारा का विरोधी है? क्‍या 
पलायन और निष्क्रियता में ही उसने शरण ली है ? क्या उसने मानवता- 
वाद को नहीं अपनाया है ? इन प्रइनों का समाधान सरल और सहज 
नहीं था । यह हिन्दुत्व को सत्य की चुनौती थी । उसके दार्शनिक ्राधार' 
पर आघात था--उसकी उपयोगिता पर संदेह था । यह एक प्रकार से धर्म 
और तकंवुद्धि, आस्था और पृच्छाभाव, आध्यात्मिकता झौर यथार्थता के 
समन्वय की पुकार थी । राधाकृष्णन का नीर-क्षीर विवेक पुस्तकों के विश्व 
में श्रमण करने लगा । उन्होंने भ्रोर भी तीव्र लगन और उत्साह से. 
हिन्दुत्व का गहन, व्यापक झौर निष्पक्ष अध्ययन किया और इस परिणाम 
पर पहुँचे कि उनके शिक्षक और जो भी हों सत्य के प्रेमी, सत्य के भ्रन्वेषक 
SIX ग्रध्येता नहीं हैं। उनकी हिन्दुत्व की अंसयत संकीर्ण आलोचना 
और व्याख्या के मूल में मात्र उनका प्रचारक का व्यक्तित्व है । 

' राधाकृष्णन के अन्दर सहज ही दाशंनिक ने जन्म ले लिया । शंका, 
सन्देह, अतृप्त व्याकुलता ही दर्शन को जन्म देते हैं । सन्देह ने उन्हें हिन्दू 
धर्म का आलोचनात्मक अध्ययन, उसकी शास्त्रीय पुस्तकों का पठन और 
परीक्षण करने को प्रेरित किया । उन्होने हिन्दू धर्म को सर्वांगीण रूप में 
सैद्धान्तिक के साथ ही उसके व्यावहारिक और प्रचलित पक्ष में भी 
समझने का प्रयास किया और उन्हें अनुभव हुआ कि यह धर्म अ्रन्य 
धर्मों को भाँति अनेक भ्रच्छाइयों और NA से ग्रस्त होने के साथ ही ' 
अपने मुल रूप में mf दृढ़, उपयोगी, वास्तविक और आध्यात्मिक 
है। काल का हाथ इसके आधारस्तंभ को हिलाने में ग्रसम्थ रहा है। 
अपने प्रचलित रूप में यह मानव-स्वभावजन्य दुर्बलताओं से युक्त हो गया 

है, किन्तु इसके मौलिक तत्त्व ठोस और पूर्ण हैं। चरम आध्यात्मिकतायुक्त 
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यह धर्म मानव-सेवा के आदर्श को अपनाये हुए है। हिन्द्र धामिक 
आत्माएं परम सत्ता के ध्यान के शिखर से उतरकर व्यावहारिक जीवन 
के प्रांगण में उसके रक्षण के लिए विचरण करती हैं। इसके प्रमाण 
बुद्ध और शंकर हैं जिन्होंने घर्म की सामाजिक और सांस्कृतिक उपयोगिता 
को भी भली-भांति समभा है। मूलतः हिन्दुत्व सभी मनुष्यों में दिव्य 
चेतना को देखता है--सवंभूतान्तरात्मा । सभी को समान भाव से योग्य 
श्रौर मूल्यवान मानता है । सभी के भूलगत अधिकार समान देखता है। 
किन्तु यदि सामाजिक प्रमाद झौर स्वार्थ के कारण इस श्रादशं को हिन्दू 
लोग मूतं रूप नहीं दे पाए E तो इसके लिए हिन्दुत्व दोषी नहीं है । धर्म 
का लक्ष्य आध्यात्मिक जाग्रति है जो, सचमुच ही, जाति, स्वीकृत मत, 
संपत्ति ग्रौर शक्ति के इन्द्रजाल से मुक्त है। राधाकृष्णन की स्थापना है 
कि यद्यपि सदियों के इतिहास एवं काल की दूषित छाया ने हिन्दुत्व को 
कृत्रिम और कपोलकल्पित सिद्धान्तों तथा विचारों, अंधविश्वास, 
चमत्कारवाद, भय, क्रूरता, संकीर्णता ग्रादि से युक्त कर दिया है, तथापि 
जिस रूढ़िमुक्त बुद्धि और मानसिक संयम को हिन्दू धर्म सत्य के अन्वेषण 
के लिए निवाय मानता है उसे दुढ़तापूवक ताकिक ढंग से स्थापित भी 
करता हे । निःसन्देह हिन्दू धर्म की महान्‌ अन्तदु ष्टि, मूलगत प्रेरणा 
और विचारों के आधारभूत ढाँचे का आज भी हमारे लिए मूल्य है । 
हिन्दुत्व की आध्यात्मिक शक्ति ने राधाकृष्णन को आह्लादित और 
सुस्थिर किया । इसकी श्रेष्ठता को स्थापित करने तथा इसके पुनर्जीवन 
की क्षमता को विश्व-विचारकों के सम्मुख प्रस्तुत करने के लिए वे दृढ़- 
प्रतिज्ञ हुए । 

दार्शनिक प्रेम, मनन, चिन्तन तथा तर्कबुद्धि का संबल पाकर उनकी 
धार्मिक आस्था व्यक्त और प्रस्फुटित होने लगी p अपने घमं की वांछनीयता 
ओर शुभत्व के प्रति उसमें दृढ़ विश्वास उत्पन्न हो गया । उन्हें स्पष्ट 
भासित हो गया कि भारतीय धमं गहन और व्यापक है; उसका झाधार- 
तत्त्व चेतना का सत्य है और उसका लक्ष्य मानव-कल्याण है; वह व्यक्ति में 
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मनुष्यत्व एवं दिव्यत्व के विकास का आकांक्षी है । राधाकृष्णन का यह 
विश्वास हठर्धामता भ्रौर कट्टरपंथी से मुक्त है । उन्होंने भली-भाँति 
समभा और स्वीकार किया कि भारतीय धर्म के निर्मल जल में पतनोन्मुख 
मान्यताओं, संकीर्ण विचारों, अन्धविद्वासों, वर्वरता तथा दासता की 
agta जम गई है । किन्तु क्या कोई अपनी ही सन्तान को, अपने ही रक्त. 
और प्रतिरूप को इसलिए छोड़ देता है कि उसे कोई रोग लग गया है? 
रोग का उपचार ही स्वाभाविक है। हिन्दू धर्म के नाम पर जिन रूढ़ि-रीतियों 
को अपनाया जा रहा है वे निर्जीव जजर मान्यताएं हैं, हानिप्रद नियम 
हैं। प्रत्येक ग्रध्यात्मप्रेमी एवं धामिक के लिए urere है कि वह धर्म 
की चेतना को सममे श्रौर उसे इस युग की माँगों, वैज्ञानिक विचारों तथा 
जीवन के सक्रिय मूल्यों के रूप में पुन: स्थापित करे। विगत की यशगाथा 
भात्र से कोई संस्कृति भ्रथवा घमं जीवित नही रह सकता--उसे आज 
के सन्दर्भे में जीना होगा । वही धर्म जी सकता है जिसमें जीवन को गति 
देने की क्षमता हो--उसे जीवित रहने योग्य बनाने की शक्ति हो d 
पौरवे दशन के भीतर तक पेठने के लिए राधाकृष्णन ने पाइचात्य 
दर्शन का भी विस्तृत और गम्भीर अवलोकन किया । तुलनात्मक ग्रध्ययन 
से वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि भारतीय ऋषियों और मनीषियों की दिव्य 
अनुभूतियाँ ग्राकषित और ग्राह्मादित ही नहीं करती हैं वरन्‌ उनमें वह ` 
तत्त्व है जो शाश्वत है और जिसे किसी प्रकार का भी कुठाराघात मृतप्राय 
नहीं कर सकता है। पाइचात्य विचारकों की आलोचना ने उनकी 
हिन्दुत्व के प्रति श्रद्धा और आस्था को आत्मगत धरातल से ऊपर उठाया-- 
उसे वैज्ञानिक और बौद्धिक कसौटी पर कसवाया । उन्होंने जानना चाहा 
कि हिन्दुत्व वास्तव में क्या है ? भारतीय जीवन और घर्म का गाधार सत्य 
क्या है ? कया हिन्दुत्व वैज्ञानिक प्रगति के साथ चलने में ग्रसमर्थ है ? 
क्या वह त्याज्य है? क्‍या आत्मा का दर्शन निष्क्रियता, जगत्‌ के 
मिथ्यात्व और यथार्थता का सूचक है? राधाकृष्णन का गर्व और उल्लास 
सीमातीत हो गया जब उन्होंने देखा कि पठन, मनन, चिंतन और 


wr Wort . 
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विश्लेषण हिन्दुत्व के मूलगत सत्य की श्रेष्ठता को ही प्रमाणित करते 
हैं। उनका दाशंनिक निश्चिन्त हो गया कि भारतीय दर्शन जीवन-सत्य का 
दर्शन है । वह आत्मा एवं चेतना के ठोस सत्य पर आधारित है; वह 
जीवन्त समस्याझ्रों से अवगत है; जीवन की वास्तविकता और गत्यात्म- 
कता का संवल है। श्रब राधाकृष्णन ने हिन्दुत्व का संरक्षक वनना 
अपना धर्म मान लिया । अपनी पुस्तकों, निवन्थो तथा देश-विदेश में दिये 
हुए विभिन्न भाषणों द्वारा वे विश्व को यह बतलाते हुए नहीं थकते हैं 
कि हिन्दू धर्म ठोस शौर स्वस्थ Wd है । इसमें विश्व-संस्क्ृति को जन्म 
देने की अदमनीय शक्ति है । राधाकृष्णन का निश्चित मत है कि 
पाश्चात्य आलोचकों ने जो हिन्दू धर्म की आलोचना की है वह खोखली 
है--पूर्व ग्रह और संकीर्णता की उपज है । इसमें सन्देह नहीं कि भारतीय 


_.. धर्म का जो प्रचलित रूप है वह संकीर्ण और सीमावद्ध है। पर किसी 


भी धर्म को केवल उसके प्रचलित या बाह्य रूप में देखकर उस पर सम्मति 
दे देना अनुचित ही नहीं अनेतिक, झवौद्धिक और अदाशनिक भी है । 


वास्तव में धर्म की मूलगत चेतना एवं उसके उस आंतरिक उद्देश्य को 


समझना चाहिए, जिसके लिए वह है । अपने प्रचलित रूप में न केवल 
हिन्दू धर्म किन्तु सभी धर्म संकीर्ण और सीमावद्ध हैं । 

राधाकृष्णन की दार्शनिक दृष्टि किसी देश-काल; संप्रदाय या धर्म 
की नहीं है; वह व्यापक, सार्वभौम और सारग्राही है । निःसन्देह भारतीय 
संस्कृति को उन्होंने पैतृक संपत्ति के रूप में पाया है--वे उसी की उपज हैं । 


` पर साथ ही यह विस्मरण नहीं होना चाहिए कि वे पाश्चात्य विचार- 


धारा में भी पोषित हैं। विद्यार्थी जीवन से ही उन्हें पाश्‍चात्य श्रालोचनात्मक 
बुद्धि के वाण सहने पडे हैं। वास्तव में उनका लालन-पालन विश्व-प्रकृति 
ने किया है । विशव-चेतना ने उनके मानस को शिक्षित किया है । यदि 
मानव की भेद-बुद्धि ने विश्व को पूर्व भर पश्‍चिम में विभाजित कर दिया 


है तो वे दोनों ही के हैं । दार्शनिकता उनकी दाय रही है, यह भारतीयता 


की विशेषता है । इस दायगुण तथा तीण प्रतिभा, अभिव्यक्ति की शेली, 
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भाषा पर असाधारण अधिकार, अध्ययन को प्रवृत्ति, विचारों को स्पष्टता 
आदि के द्वारा उन्होंने विश्व की आवश्यकताओं के लिए अपने विश्वदशन 
की अनिवायंता के महत्‌ सिद्धान्त को अभिव्यक्ति दी है। उनकी निष्पक्ष 
समीक्षा ने न पुवे को छोड़ा है और न परिचिम ही को । दोनों के गुणों 
झौर अवगुणों का विवेचन करते हुए वे उनके गुणों के समन्वय को भ्रनिवार्य 
और अवश्यम्भावी मानते हैं। विश्व न पूर्व की थाती है और न पश्चिम 
की; न धर्म की न विज्ञान की । वह उस सत्य का अनुगामी होकर रहेगा 
जो उसके समस्त प्राणियों के लिए कल्याणकारी है । विश्व-क्षितिज पर 
जो विद्वेष, घृणा भ्रौर ध्वंस के काले वादल गरज रहे हैं वे जैसे समस्त 
मानवता को जीवन की चुनौती दे रहे हैं; अनजाने ही आज विश्व-दर्शन 
ने जन्म ले लिया है | जगत्‌ में वाह्य विस्फोट उसके ग्ान्तरिक सत्य की 
पुकार कर रहा है । संत्रस्त मानवता विश्व-ऐक्य के ग्रांचल में छिपना चाह 
रही है | यदि वह उन मूलगत तत्त्वों का अ्रविलंव आश्रय नहीं लेती है जो 
उसके भ्रस्तित्व के आधार सत्य हैं, तो वह अपने विनाश को प्राप्त होगी | 
सभी का अन्तर कम्पित है । मानवता को पूण रूप से जगना होगा, तभी 
वह विनाशकारी पशुःप्रवृत्तियों पर विजय प्राप्त कर सकेगी | विश्व-दर्शन 
एवं विश्व-चेतना की सम्यक्‌ स्वीकृति ही मानव-जाति की रक्षा करेगी । 
वह मानव-ऐक्य की चेतना है । किन्तु विज्ञान ने जिस बुद्धि को जन्म दे 
दिया है वह विभाजन-वुद्धि हैं । विभाजन-वुद्धि ध्वंसात्मक है । वह घृणा, 
द्वेष, प्रतियोगिता, कुण्ठा प्रादि की जननी है | मानवता की रक्षा के लिए 
इस बुद्धि की तानाशाही से वाहर निकलना होगा--इसका अतिक्रमण 
करना होगा । वह दृष्टि, जो एक देश को दूसरे देश से अलग करती है, 
एक जाति को दूसरी जाति से, एक घमं और संस्कृति को दूसरे घर्म 
और संस्कृति से एवं मानव को मानव से अलग करती है, वह हेय है। 
राधाकृष्णन का कहना है कि मानव को मानव से मिलाने के लिए हमें 


हिन्दू धर्म और उसके शाश्‍वत सत्य को समझना होगा । जो विनाश के 


मेघ मानवता पर छाये हुए हैं उनको यही WW दूर कर सकता है । यह 
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चेतना का धर्म है । चेतना का धर्म मनुष्यों की सत्तात्मक एकता का धर्म - 
है । यह वह चेतना है जो सार्वजनीन है । अतः इसका धर्म विश्‍व-धमं है, 
मानवता का धर्म है । यह विशव-वन्धुत्व या विश्व-नागरिकवाद है। अपने 
'निवन्धों और ग्राख्यानों में राधाकृष्णन वार-वार समभाते हैं कि चेतना का 
धर्म वह सत्य है जो देह और मन, व्यक्ति भर राष्ट्र, तथा राष्ट्र ओर 
झन्तर्राष्ट्र सभी में है, जिसके बिना कुछ भी सम्भव नहीं है। चेतनावाद 
सभी को समान देखता है । सभी चेतना हैं। सभी के जीवन का मूल्य, 
सभी के जीवन का अर्थ भर प्रयोजन है । चेतना का दर्शन जीवन-दर्शन 
है। वह कोरा चितन नहीं है। वह वतलाता है जीवन क्या है-केसे 
रहना चाहिए । राधाकृष्णन ने चेतना के दर्शन के व्यापक और सच्चे SD 
को समझा है। दर्शन विश्व का वह आध्यात्मिक दृष्टिकोण है जिसमें 
विज्ञानों के निष्कर्षों के साथ मानवता की उच्चाकांक्षाऐ निहित हैं । वे 
मानते हैं कि आध्यात्मिक दर्शन अथवा जीवनःदर्शन के लिए तकंशास्त्र, 
ज्ञानमीमांसा और विश्व-निर्माण-सम्बन्धी सिद्धान्तो की सूक्ष्म व्याख्या करना 
झनिवाय नहीं है; भ्रनिवायं है उन मूल्यों की शोध जो जीवन का उचित 
निर्देशन कर सकें। जीवन-मूल्यों को समझने की जिज्ञासा ने ही 
राधाकृष्णन को तुलनात्मक दशन की ओर भुकाया अथवा तुलनात्मक 
दर्शन के अग्रणी विद्वान्‌ होने के कारण वे विभिन्न सिद्धान्तों को जन्म देने 
वाली गहन प्रेरणाओों को अपने तीक्ष्ण परिज्ञान द्वारा समक लेते हैं और 
फिर इस परिणाम पर पहुँचते हैं कि जीवन-दशंन का धमं उन विभित्त्त 
दृष्टिकोणों एवं मूल्यों को एकता के सूत्र में गूँथना हे जो मानवीय तथा 
जीवनोपयोगी है । 

राधाकृष्णन ने ग्रपनी अप्रतिम प्रतिभा, व्यापक अध्ययन, निष्पक्ष 
चितन और मनन द्वारा उस दर्शन का आह्वात किया जो न मात्र पूर्व का 
है और न मात्र पश्चिम का । यह जाग्रत मनुष्यत्व का दर्शन है । उनके 
दर्शन, उनकी समन्वयात्मक दृष्टि, उदार प्रवृत्ति और नैतिक उत्साह का 
आधार-स्तम्भ चेतना है । उनके व्यापक सवंग्राही बोध ने उस विश्व- 
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"कल्याणकारी सत्य का दर्शन किया जो धर्म, देश, वर्ण की सीमाओं से मुक्त 
मनुष्यत्व का सत्य है; जो सवंव्यापी, सर्ववांछनीय श्रौर स्वेआनन्ददायक 
है। इस अर्थ में राधाकृष्णन एक नवीन सिद्धान्त--सांस्कृतिक समन्वयात्मक 
सिद्धान्त--के प्रवर्तक हैं। पूर्व और पाश्चात्य संस्कृतियों को एक-दूसरे के 
झत्यधिक निकट लाने, एक-दूसरे का सहयोगी वनाने एवं उनकी विशिष्टता 
, में एकता की स्थापना करने का श्रेय उन्हें है। श्रपने संदेश का वहन करते 
हुए उन्होंने कभी भी द्रष्टा, ऋषि या सिद्ध का ग्रावरण धारण नहीं किया । 
झपने व्यापक भ्रनुशीलन, पाण्डित्य, शोध-बुद्धि, व्यवस्थित चितन, निर्श्रान्त 
विचार, प्रस्तुतीकरण की सशक्त शैली तथा भाषा की अनूठी प्रांजलता के 
साथ आपने वैज्ञानिक मानस के सम्मुख उस सत्य को जीवंत शब्दों में रख 
दिया जो शाइवत है। राधाकृष्णन का दर्शन उस महान्‌ व्यक्तित्व का 
दर्शन है जिसने जीवन की समस्याओं पर तक-वितकं एवं बौद्धिक चितन 
ही नहीं किया वरन्‌ उन्हें समझा भी है । तटस्थ, वीतरागी, बुद्धिजीवी की 
भाँति वे जीवन की समस्याओं को निस्सार वौद्धिक व्यायाम या गणित 
की समस्याश्रो में परिणत नहीं कर देते हैं। उनमें घुल-मिलकर एवं उन्हीं 
के बीच जीवन के .सुख-दुःख का स्पंदन भ्रनुभव कर उनके विभिन्‍न पहलुओों 
को, भाषा के ऊपर अपने अद्वितीय अधिकार के साथ वह जिस भाँति व्यक्त 
कर देते हैं, वह श्रोता और पाठक दोनों को स्तभित कर देता है। वेगवती 
नदी के प्रवाह की भाँति उनके वाक्य प्रवाहित होते जाते हैं और जो वे 
कहना चाहते हैं उसकी सजीव प्रतिमा हस्तामलकवत्‌ स्पष्ट हो जाती है । 
द्रष्टा की भाँति का वक्तव्य न होते हुए भी आपकी वाणी दिव्य अनुभूति 
की स्निग्धता ओर आनन्द से ओतप्रोत हो जाती है। आपके भाषणों 
की सारगर्भिता और भावपूर्णता ने सदेव ही श्रोताश्रों को प्रभावित और 
मंत्रमुग्ध किया है । अमरीका और इंग्लेण्ड का विद्वत्‌ समुदाय तो आपसे 
इतना प्रभावित हुआ कि उसने आपको वार-वार आमंत्रित किया । 
राधाकृष्णन के व्यक्तित्व और भाषण-शक्ति में भ्रद्भुत आकर्षण है । 
सामयिक पाइ्चात्य विचारकों का अभ्रधिक-से-अधिक संख्या में भारतीय 
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दर्शन की ओर ध्यान आकर्षित करने, उसमें रुचि लेने तथा उसे मूल्यवान 
समझने का श्रेय राधाकृष्णन को ही देना होगा । स्वयं उन पर, उनके 
कृतित्व, वक्तृत्व तथा दर्शन पर पाश्‍चात्य विचारकों ने जो कुछ कहा और 
लिखा है वह महत्त्वपूर्ण तथा महान्‌ हे । राधाकृष्णन से पूर्व स्वामी 
विवेकानन्द ने भारतीय दर्शन की ओर पाश्‍चात्य विचारकों को आकृष्ट 
करना चाहा था । किन्तु उन्हें अपने इस प्रयास में व्यापक सफलता प्राप्त 
न हो सकी, क्योंकि यूरोपीयों ने उन्हें धम-प्रचारक ही माना । अत: पश्चिम 
की संदेहवादी प्रवृत्ति भारतीय दर्शन एवं हिन्दू धर्म की गहनता को सहजता 
से स्वीकार नहीं कर सकी । राधाकृष्णन के व्याख्यानों आर पुस्तकों में 
पश्चिम को वह निष्पक्ष दार्शनिक मिला जिसकी श्रेष्ठता उन्होंने स्वीकार 
की तथा जिसे उन्होंने पूर्व भर पश्चिम की संस्कृतियों में समन्वय स्थापित 
करने वाला युग-चेता माना । 

वास्तव में राधाकृष्णन की सबसे महान्‌ देन यह है कि झाधुनिक युग 
के अनुरूप उन्होंने वैज्ञानिक विधि से भारतीय दर्शन की श्रभिनव व्याख्या 
प्रस्तुत की है । आलोचनात्मक श्रौर तुलनात्मक प्रणाली को भ्रपताकर 
उन्होंने पौराणिक सत्य के सक्रिय रूप की पुनः स्थापना की है । पूर्व और 
पाइचात्य, दोनों दर्शनों की गहराइयों पर समान अधिकार होने के कारण 
उन्होंने दोनों का पारदर्शी विश्लेषण करके यूरोपीय विचारकों, कट्टर 
मतावलम्वियों, कुण्ठाग्रस्त हिन्दुओं, संदेहवादी बुद्धिजीवियों और वैज्ञानिक 
वातावरण में जीने वालों को हिन्दुत्व के शाश्‍वत सत्य का संदेश दिया 
£1 यदि मानवता को जीना है तो उसे इस धमे कें मूलगत रूप को 
अपनाकर इसके स्वस्थ स्वरूप को श्रात्मसात्‌ करना होगा । qid धमं का . 
यह सत्य किसी देश या राष्ट्र की धरोहर नहीं है--शाश्वत सत्य को 
राष्ट्रीय और जातिगत सीमाग्रों में बांधने वाले अपनी ही संकीणे मनोवृत्ति 
का परिचय देते हैं । राधाकृष्णन हिन्दुत्व के जिस रूप के उपासक हैं वह 
व्यापक और विद्वव्यापी है । ऐसा विश्वव्यापी सत्य विरव-दर्हान को जन्म 
देता है । राधाकृष्णन उस विश्व-दशशन के प्रणेता हैं। उनकी स्थापना है 
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कि सत्य वह विश्वव्यापी सारतत्त्व है जो सम्पूणं है। qd और प्राच्य दर्शन 
एक-दूसरे के पूरक होकर ही रह सकते हैं; उनकी अन्य कोई परिणति 
सम्भव नहीं हे । एक-दूसरे का निराकरण करने, एक-दूसरे को हास्यास्पद, 
अवांछनीय, अनुपयोगी ग्रौर निकृष्ट सिद्ध करने में वे अपनी क्षमता का 
दुरुपयोग कर अपने गौरव को थूल में मिला रहे हैं रौर अपने ध्येय में 
स्खलित हो रहे हैं। यदि एक देह का दर्शन है एवं जडवादी सांसारिक दृष्टि- 
कोण को भ्रपनाता है, तो दूसरा AAT एवं भ्रध्यात्म का दर्शन है । दोनों 
में निहित सत्य एक-दूसरे के सहयोग से ही पूर्णता प्राप्त कर सकते हैं । 
सत्य सम्पूर्ण है, भीतर-वाहर wu है । हमें देह और आत्मा को सम्पूर्ण 
सत्य के संदर्भ में समझना होगा, उनके समुचित विकास को मानवता 
के विकास ओर कल्याण की तुला में तोलना होगा । मानव-कल्याण 
आत्मा की श्रेष्ठता स्थापित करता है । जीवन के वास्तविक तथ्य, भ्रनुभव 
तथा दिव्य पुरुषों की अनुभूति आत्मा की श्रेष्ठता को स्थापित करती है । 
देह्‌ के स्वस्थ जीवन और उसके सुनिर्देशन के लिए श्रात्मा एवं चेतना 
का दर्शन अनिवार्य ग्रवलम्व है । पाइचात्य जडवादी सभ्यता जो अपने 
दुलंभ तथा आइचयंजनक आविष्कारों के होते हुए भी मानवता को 
शांति नहीं दे पाई है, उसके मूल में उसका चेतना के प्रति उपेक्षा का 
भाव हे । मानव-कल्याण आत्मःज्ञान एवं चेतना के दर्शन की श्रपेक्षा 
रखता है । 

राधाकृष्णन मंगलमय अग्निशलाका से भू-जीवन को ज्योतिर्मय करने 
के आकांक्षी तथा उसके लिए सतत प्रयत्नशील & | तटस्थ भाव से विभिन्न 
सस्क्ृतियों, सिद्धान्तों ग्रौर दर्शनों का अध्ययन करके वे उस आधारभूत 
सत्य की पुनः स्थापना करने के इच्छुक हैं जिसके विना ग्रणु-युग का 
मानव अपने विनाश का स्वरे कारण बन रहा है। आधारभूत सत्य 
अथवा शाश्‍वत चेतन्य का दर्शन मानवता का दर्शन एवं विश्व-दशंन है । 
राधाकृष्णन की ध्रुव धारणा है कि विना विश्व-दर्शन को चरितार्थं किए 
मानव स्वस्थ जीवनयापन नहीं कर सकता है। अपने विश्व-दर्शन में, 
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उन्होंने जीवन की गत्यात्मकता को ध्यान में रखते हुए, शाइवत सत्य की 
कसौटी पर, विभिन्न सिद्धान्तों श्रौर विचारों, वैज्ञानिक झाविष्कारों, 

धार्मिक और सांस्कृतिक गतिविधियों, राजनीतिक और सामाजिक 
क्रांतियों तथा दार्शनिक विचारधाराश्रों का मूल्यांकन कर उनमें HA- 

स्थित सत्यों का एकीकरण करने का स्तुत्य प्रयास किया है । उनका 
समन्वयात्मक दर्शन एवं विश्व-दर्शन न भूत का तिरस्कार करता है भौर 
न वर्तमान की अंध-प्रशंसा; न जड़वाव को त्याज्य मानता है, न न आत्मवाद 
को श्रयथार्थं | उनका कहना है कि सत्य अपनी समग्रता में वह चिरंतन 
मूल्य है जो हमें आकर्षित और झानन्दित करने के साथ ही उचित विधि 
से जीना सिखाता है । भ्राज जवकि संघष, वैमनस्य, कुण्ठा, शक्ति की 
महदाकांक्षा, धनोन्माद तथा वैज्ञानिक ग्राविष्कारों का ध्वंसात्मक पक्ष 
मानवता को मिटाने के लिए अग्नि-वमन कर रहा है, दशन का दायित्व 

महान्‌ और गहन हो गया है। मानवता कराहकर उससे पूछ रही है-- 
वह केसे साँस ले ? कैसे जिए ? उचित जीवन क्या है? क्या वर्त 
सान जीवन मानव-गौरव के अनुरूप है ? क्या वैज्ञानिक आविष्कार, 

वैराग्यवाद, पलायनवाद, भोगवाद अथवा जडवाद अपने-आपकमें qur 

हे ? क्या वे शान्ति प्रदान कर सकते हैं? राधाकृष्णन का दर्शन इन 

स्वाभाविक किन्तु आवश्यक जिज्ञासाओं का समाधान करता है। मानव 
बुद्धि में उस उन्मुक्त वातायन को खोल देता है जहाँ से विदव-सौन्दयं तथा 
सत्य का प्रकाश झलकता है। राधाकृष्णन का विश्वास है कि बिना 
व्यावहारिक जीवंत गुत्थियों को सुलफाए दर्शन सिहासनारूढ़ नहीं हो 
सकता । जिस भाँति समझदार माता-पिता समान स्नेह से अपने सभी 
बच्चों को दुलार देकर और दण्डित कर उन्हें सुशिक्षित करते हैं, उसी 
भांति दर्शन को भी ज्ञान और जीवन तथा कला और विज्ञान के सभी 
रूपों, विधियों, वादों तथा माँगों का अपने भीतर समुचित समावेश कर 
अपना सम्यक्‌ विकास करना चाहिए d 


विद्यार्थी-काल से ही राधाकृष्णन को धमं एवं दर्शन की भ्रथाह 
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शक्तियों तथा उसके व्यावहारिक मूल्य पर अखण्ड विश्वास रहा है । 
इस विश्वास को उनके अनुभव, अध्ययन और तीक्ष्ण बोध ने दृढ़ से 
दृढतर वना दिया है। वास्तव में इस विश्वास को ही उन्होंने भ्रपने 
दार्शनिक चितन का केन्द्र-विन्दु बनाया । यही उनके विश्व-दर्शन का 
जनक है । | 


ATE 
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राधाकृष्णन देन का मूल्यांकन यथार्थ की कसौटी पर करते हैं। 
दर्शन जीवन से समग्रतः सम्बन्धित है । यदि वह जीवन्त समस्याझ्रों को 
सुलझाने में असमर्थ है तो बौद्धिक व्यायाम मात्र है, वह निरथंक व्यायाम 
जो किसी भी विवेकशील प्राणी को वितृष्णा से भर देता है। उनका 
कहना है कि दर्शन की आधारशिला वास्तविकता का यथार्थ बोध है, न 
'कि वह आदर्श जो मात्र शुष्क तकं और रूपात्मक चितन है । यह वह यथार्थ 
आधार है जो बाह्य प्रकृति के तथ्यों, वैयक्तिक मानस तथा आध्यात्मिक 
जीवन के तथ्यों एवं उन सभी का, जो हमारे भीतर, वाहर तथा परे है, 
'समावेश करता है । 

वास्तविकता की इस भूमि से उपजा हुआ दर्शन मानव-जीवन का 
अंगरक्षक, ufaet मित्र और सहायक है। मानव का विश्‍व वह किश्व है जहाँ 
वह विवेकहीन इन्द्रियों, MAT, सहज-प्रवृत्तियों एवं जेव आवश्यकताओं 
के प्रवाह में बह नहीं जाता प्रत्युत इन सभी का अर्थं समझना चाहता 
है। वह भ्रान्तरिक और वाह्य घटनाओं का अपनी सत्ता के अनुरूप 
मूल्यांकन करना चाहता है । वह स्वभावत: चितनशील है । अपने चितन- 
निमग्न एवं विवेकशील मानस के झनिवार्य धमे के ped वह सत्य के 
स्वरूप को समझने के लिए ग्रनवरत प्रयत्नशील $i वह सत्य की चेतना 
में जीना चाहता है, उसी में मिल जाना चाहता है। यही कारण है कि 
अपने अवसाद, क्रन्दन ग्रौर निराशा के ग्रसह्य क्षणों में मानव व्यग्रता और 
वेग से सत्य की और भुकता है--वह सत्यज्ञान प्राप्त करना चाहता € 
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ताकि वह कठिनाइयों को भेलने की शक्ति बटोर सके, जी सके तथा 
बराशायीं न हो जाए । वह उस प्रकाश को जानना चाहता है जो उसके 
मार्ग को प्रकाशित कर सके, उसका पथ सुनिर्देशित कर सके । उसे असत्‌ 
से सत्‌ की ओर, अंधकार से प्रकाश की ओर, मृत्यु से ग्रमरता की ओर 
ले जा सके। राधाकृष्णन का विश्वास है इस महत्‌ दायित्व का भार 
केवल दर्शन ही वहन कर सकता है । विश्वास ही क्यों, वे तुलनात्मक और 
आलोचनात्मक पद्धति द्वारा भी अपनी इसी मान्यता को सिद्ध करते हैं। 
विभिन्न विज्ञानों और कलाझओं के क्षेत्र का उदार और मर्मभेदी निरीक्षण 
करके वे दर्शन के समक्ष उन्हें संकुचित पाते हैं। वास्तव में, कला और 
विज्ञान का पूर्ण प्रस्फुटन दर्शन की अपेक्षा रखता है । विना दार्शनिक 
अवलम्ब के उनका विकास अवरुद्ध हो जाता है। दर्शन की शक्तियाँ 
असीम हैं; उसका क्षेत्र सर्वग्राही है; उसकी चेतना सवंव्यापी है तथा 
दृष्टिकोण मंगलमय है । वह भूले-भटकों का मागंदर्शक और निरवलम्व 
का अवलम्ब है । 

व्यक्ति में अपने स्वरूप को पहचानने की सहज ही जिज्ञासा उत्पन्न 
होती है। जीवन के कटु ग्रनुभव और सीमाओं का बोध उसे अपने 
वास्तविक स्वरूप को पहचानने के लिए वाध्य करता है-वह कौन है ? 
कहाँ से आया है ? उसके अस्तित्व का क्या भ्रर्थ है ? वह इस विचित्र 
सृष्टि के रहस्य को जानना चाहता है । वह उस जगती की वास्तविकता 
और मुल स्रोत को खोजने का प्रयत्न करता है जिस पर उसका अस्तित्व 
निर्भर है । वह वस्तुओं के स्वभाव, उनके उत्पन्न और विलीन होने के 
रहस्य-क्रम को जानने का इच्छुक है । वह ग्रपनी सीमाओं का अतिक्रमण 
करने को व्याकुल है faa में ग्रपनी स्थिति और प्रारब्ध जानने का 
वह जिज्ञासु है। भ्रौचित्य-ग्रनौचित्य का क्या अर्थं है? नैतिकता, सदाचारः 
एवं आचरण का शुभत्व मानव-जीवन में क्या महत्त्व रखता हैं? क्‍या 
चरित्र की पूर्णता उसे शान्ति दे सकती है ?--ऐसी सभी जिज्ञासाऐ एवं 
जीवन्त समस्याएँ उसे दर्शन की ग्रोर ले जाती है । दर्शन की वांछनीयता', 
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भ्रनिवार्येता तथा अस्तित्व इस पर निर्भर है कि वह इन समस्याग्रों को 
बौद्धिक समाधान ही नहीं, वरन्‌ व्यावहारिक समाधान प्रस्तुत कर 
कल्याणप्रद जीवन के निर्माण में सक्रिय योग दे सकता है या नहीं । 
दर्शन का दायित्व निर्माणात्मक और सृजनात्मक है। वह मानव-जीवन' 
का चिर-सहचर और पथ-प्रदशंक होकर ही जी सकता है। आज के 
संघर्ष रत युग में उसका दायित्व और भी अधिक बढ़कर विविधांगी एवं 
जटिल हो गया है । प्रज्वलित होती हुई राजनीतिक अशांति, प्रभुत्व की 
आकांक्षाओं का घातक नतेन तथा ध्वंसकारी वैज्ञानिक प्रतिभाओं का 
सर्वस्व विनाश का आह्वान मानव-जाति, मानव-जीवन तथा मानव-मूल्यों 
को लांछित कर रहा है । दर्शन को आज जाग्रत तथा उद्बुद्ध होना है, 
उसे शक्तिशाली होकर विनाश के कीटाण्ग्रों को समूल नप्ट करना है। 
वैज्ञानिक आविष्कारों को मानव-चेतना के सत्य से शासित करना, शक्ति 
की लालसा का दिव्यीकरण करना तथा राजकीय कूटनीति को सृजनात्मक 
मंगलमय मार्ग दिखाना ही दर्शन का ध्येय है। परिणामतः वह दानिक 
सिद्धान्त या विचार-प्रणाली निरर्थक ही नहीं त्याज्य भी हो जाती है जो 
जीवन के विभिन्न पहलुग्रों--वैयक्तिक-सामाजिक, राष्ट्रीय-प्रन्तराष्ट्रीय, 
मानसिक-दैहिक आदि--को एकता के सूत्र में गूथ सकने में तथा 
उनके विकास और कल्याण की धात्री बन सकने में असमर्थ है । दशनः 
को अपनाने एवं उसे जीवन का सम्बल मानने के पूर्वं कोई भी विद्वान प्रश्‍न 
कर सकता है कि क्या दर्शन जीवन की यथार्थ व्याख्या करता है ? GUT 
वह जीवन में वांछनीय परिवर्तेन लाने की क्षमता रखता है ? क्या दर्शन 
ने ऐतिहासिक यथार्थ में कोई महत्त्वपूणं योग दिया है अथवा कया वहू 
जीवन की गतिविधियों में चेतना के सत्य को अभिव्यक्ति दे पाता है ? 
राधाकृष्णन यह मानते हैं कि यदि दर्शन ईन प्रश्‍नों का सकारात्मक 
उत्तर नहीं दे पाता तो वह दूध की मक्‍खी की भाँति है जिसे फेक देने ही 
में मनुष्य का कल्याण है । ऐसा दर्शन, जिसकी नींव यथार्थ पर नहीं है, 
मृगतृष्णा मात्र है । अथवा यदि दर्शन मानव-जीवन को सक्रिय सहयोग 
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देने के बदले उसे स्वप्नवत्‌ और मिथ्या कहकर उसकी छाया से घबराता 
है तो वह व्यर्थं का प्रलाप है । यदि शक्तिशाली राजनीतिज्ञों, प्रतिभा- 
सम्पन्न ग्राविष्कर्ताग्रों तथा घर्मोन्मत्तों ने ही ऐतिहासिक घटनाशञ्रों का 
कठपुतलियों की भांति संचालन किया है तो दशन स्वप्न में सुनी वंशी- 
ध्वनि मात्र है जो अयथार्थ और श्रवास्तविक है--वह वंशी, जो विमूढ़ा- 
चस्था में आकर्षित और झानंदित करती है, किन्तु जीवन यथार्थ की 
पीठिका में वह पलायन मात्र तथा सत्य से "E मोड़ लेना-भर है । विश्व 
में रहकर उसकी वास्तविकता की ओर से मुँह फेर लेना आत्मघातक 
तथा मृत्यु का सूचक हे । मानव-जाति ऐसी पलायन वृत्ति को ग्रपनाकर 
अपने अमंगल का आवाहन करेगी । 

जगत्‌ की वास्तविकता का बोध राधाकृष्णन को उन सभी विचारों, 
सिद्धांतों और परम्पराग्रों का विरोधी बनाता है जो जगती को क्षणभंगुर 
कहकर उसके वास्तविक कार्य-कलापों से तटस्थ रहते हैं। घमं एवं सत्य 
की चेतना हमें बताती है कि संसार धर्मक्षेत्र है । भ्रतुभवगम्य इंद्रिय जगत्‌ 
को शाइवत की छाया या प्रतिबिब मात्र कहकर उसके मिथ्यात्व को ही 
सब-कुछ मान लेना निष्क्रियता और घोर निराशावाद का वरण कर 
लेना हे । कालाधीन संसार की क्षणभंगुरता त्याज्य नहीं है--इससे मुक्ति 
पाने का कोई अर्थ नहीं है। इसी में रहकर, इसके क्रियाकलापों में 
दिव्य जीवन की अनुभूति प्राप्ति करना मनुष्य का धर्म है । जिस पवित्रता 
की कल्पना अतीन्द्रिय सत्य में की जाती है उसी की स्थापना इस पृथ्वी 
पर करनी चाहिए p लोक से परलोक तक ही सत्य का संचरण है । 
इस अखंड संचरण को भूलकर दोनों में अंधकार-प्रकाश का भेद देखना 
तथा ऐहिक जीवन के प्रति मरघट की-सी तटस्थता तथा ऊब उत्पन्न 
करने वाले घोर अ्रवसाद; एकस्वरता और अकमंण्यता का भाव रखना 
उस महत्‌ जीवन की उपेक्षा करना है जिसका मानव प्रतीक है। राघा- 
कृष्णन का कहना है कि दर्शन मनुष्य को सत्य-चेतना में रहना तथा 
उसी में कर्म करना सिखाता है। वह वास्तव में शील और प्रज्ञा के 
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एकत्व का सूचक हे । सत्यमार्गी ही सत्यज्ञानी है । 

दर्शन को जीवन का भावात्मक, वौद्धिक और आध्यात्मिक संबल 
मानने वाले राधाकृष्णन को पूर्ण विश्वास है कि दर्शन समृद्धिशाली आल- 
सियों का दिवास्वप्न अथवा वौद्धिक व्यायाम के प्रेमियों का. शतरंज का 
खेल नहीं है । उनकी मान्यता है कि दर्शन जीवन के तात्कालिक विषयों 
से पलायन नहीं है। वह चेतना के उस प्रकाश का द्योतक है जो 
वास्तविकता की आधारशिला पर खडा है । वह चितन और साधना का 
फल हे । दर्शन आत्मा की एकाकी तीर्थयात्रा है; वह जीवन की गति 
एवं स्वयं जीवन है । वह मानव को कत्तंव्य और भ्रौचित्य का बोध ही नहीं 
कराता वरन्‌ उसका सर्वोच्च वांछनीय ध्येय से साक्षात्कार करा देता 
है । दर्शन को विशुद्ध चितन एवं ग्रवास्तविक भ्रव्यावहारिक वौद्धिक 
कलाबाज़ियों का पर्याय मानना उसे निष्प्राण कर देना है । राधाकृष्णन 
दर्शन को तकंशास्त्र या वैज्ञानिक भ्रनुसंधानों तक सीमित नहीं मानते । 
उनका कहना है कि दर्शन मात्र विभिन्न विशिष्ट समस्या्ओों की खोज के 
परिणामों को साथ रखना या एकत्रित करना नहीं है और न यह मात्र 
वह ताकिक साधारणीकरण है जो सर्व के समावेश की माँग को संतुष्ट 
करना अपना प्रयोजन मानता है । ऐसी अमूर्त धारणाश्रों में, यदि कुछ 
है, तो मात्र ख्पात्मक संगति है जिसका जीवन की मूर्ते समस्याओं के 
साथ आंगिक सम्वन्ध नगण्य-सा ही है । 

राधाकृष्णन के लिए दर्शन गनिवार्यंतः व्यावहारिक होने के कारण 
मनुष्य को उन मूलगत चिन्ता्नों से सम्बन्ध रखता है जो ग्रमूतं विचारों 
की तुलना में ठोस, सशक्त, वास्तविक और जीवन्त है । दर्शन सम्पूर्ण 
जीवन की ग्रावश्यकताग्रों को प्रतिविम्बित करता है । वह जीवन से अनि- 
aia: सम्बन्धित है । उसके क्षेत्र और लक्ष्य को तकंशास्त्र या बौद्धिक 
बाज्जीगरी तक सीमित नहीं किया जा सकता । दाशंनिक संसार पर बाहर 
से विचार नहीं करता वरन्‌ उसी में रहकर एवं उसी का अविच्छिन्न 
अंग होकर विचार करता है । 
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सम्पूर्ण जीवन से सस्वन्धित होने के कारण दर्शन मानवता की थाती 

है, व्यक्ति-विशेष की धरोहर नहीं p दाशंनिक उस विश्व की समग्रता को 
समभना चाहता है जिसमें वह रहता है, जीता भ्रौर साँस लेता है । 
उसकी समस्याएँ मनुष्य-जाति की समस्याएं हैं । विश्व का स्वरूप, मनुष्य 
का स्वभाव, उसकी उत्पत्ति का कारण तथा विश्‍व में उसकी स्थिति-ये 
वे मूलगत सावंजनीन जिज्ञासा हैं जिनका समाधान आत्म-अबुद्ध प्राणी 
चाहता है । दर्शन का काम मात्र चिन्तन अथवा तात्त्विक सत्यों का बौद्धिक 
समाधान करना ही नहीं है अपितु उन सत्यों की स्थापना करना है जो 
आत्मा के जीवन के लिए आवश्यक हैं । बिना तात्विक सत्य को आत्म- 

सात्‌ किये मनुष्य का जीवन उतना ही चिन्ताग्रस्त हो जाता है जितना 

अमावस के दिन घने जंगल में भूले-भटके थके व्यक्ति का । अपनी दिव्य 

चेतना के जीवन को अपनाकर ही व्यक्ति अपने तथा अपने से अभिन्नः 

रूप से सम्बन्धित विश्व के समस्त प्राणियों के लिए मंगलपीयूष की वर्षा 
कर सकता है.। राधाकृष्णन दर्शन उसे ही मानते हैं जो मानव-जीवन के 

विकास और उन्नयन में सक्रिय रूप से सहायक हे । दर्शन अपने निष्क्रिय 

रूप में उस ग्रश्‍व की भाँति है जो सर्वंगुणसम्पन्न होने पर भी निष्प्राण है । 

दर्शन और जीवन में भ्रपृथकत्व देखने के कारण राधाकृष्णन दर्शन 

का मुख्य लक्ष्य सृजनात्मक मानते हैं । वास्तविक अर्थ में दर्शन वह है जो 

जीवन के शुभ विकास में सहायक हो । जीवन को आवृत की हुई बुराइयों. 

कुण्ठाओं, संकीर्णताश्रों से मुक्त कर उसकी स्वस्थ प्रगति के लिए सरक्त. 

सम्बल बनना दर्शन के लिए अनिवार्य हो जाता है। उसके लिए यह 

आवस्यक है कि वह सत्य के सापेक्ष स्वरूप की व्याख्या करे । देश, काल, 

प्ररिस्थिति के ग्रनुरूप सत्य का स्पष्टीकरण करे p ऋषि-मुनियों की दिव्य 
अनुभूतियों को विगत,का सत्य और ऐदवर्य मानकर संतोष न कर ले; 
वरन्‌ उन्हें भ्राज के युग एवं परिवर्तित होते हुए समय की पृष्ठभूमि पर 
स्थापित करे । सच देखा जाए तो राधाकृष्णन ने स्वयं अपने दर्शन का 
लक्ष्य यही माना है) उन्होंने पौवं ग्रोर पाइचात्य दर्शनों का गहनः 
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अध्ययन अपनी बौद्धिक जिज्ञासा की तृप्ति अथवा पांडित्य-प्रदर्शंन के लिए 
नहीं किया । वे विश्व-जीवन की ज्वलंत समस्याओं का व्यावहारिक 
समाधान पाने के लिए व्यग्र रहे हें । अपने परवंजो अर ग्रग्रजो के दशन 
की महानता के सम्मुख वे विनत हैं। उन्हें भ्रपनी श्रद्धा ग्रोर भक्ति 
समपित करते हुए तथा उनके सहजज्ञान एवं दिव्य अनुभूति की व्याख्या 
आज के सन्दभे में अनिवार्य मानते हुए वे इस कार्य को स्वयं उठाते हैं । 
वे चाहते हैं कि पूर्वजों की दुलंभ और अमूल्य अनुभूतियाँ कोरी निष्क्रिय 
अनुभूतियां ही न रह जाएंँ। वे व्यक्ति-विशेष तक सीमित न रहकर 
समस्त जीवन को गति दे सक, उसमें व्यापक सत्य प्रतिष्ठित कर सक । 
राधाकृष्णन ने इस दृष्टिकोण से दिव्य ग्रनुभूतियों की अभिनव व्याख्या 
की है । इस नवीन व्याख्या के कारण ही वे, महान्‌ दाशंनिकों का आभार 
स्वीकार करते हुए भी, अपने को किसी एक का अनुयायी नहीं मानते हैं । 
वे स्वीकार करते हैं कि उन्होंने इन सबसे वहुत-कुछ सीखा-समभा है एवं 
चे इनसे प्रभावित भी हुए हैं, पर साथ ही वे स्पष्टतः कहते हूँ कि वे 
प्राचीन स्थिर परम्पराओं एवं स्थापित सिंद्धान्तों को ज्यों-का-त्यों ग्रहण 
करने में असमर्थ हैं । दर्शन जीवन की गति के साथ आगे बढ़ता है । वह 
किसी एक स्थिति पर रुक नहीं सकता । 

राधाकृष्णन का दर्शन विशिष्ट मौलिक महत्त्व रखता है । वह मौलिक 
इस अर्थं में नहीं है कि उन्होंने एक नवीन सिद्धान्त का प्रतिपादन किया 
है वरन्‌ इस ग्रथं में कि उन्होंने दिव्य अ्नुभूतियों और शाश्‍वत सत्यों को 
जीवन की विकासशील गतिमयता के साथ सम्बद्ध किया है । उन्होंने देश, 
काल, परिस्थिति के अनुरूप ्ौपनिषदिक-शांकरीय मत का स्पष्टीकरण 
किया है । ऋषि-मुत्तियों ने अपने योग-वल, साधना-तपस्या द्वारा जिस 
शाश्‍वत सत्य का साक्षात्कार किया है उसके सापेक्ष रूप को समझाने का 
महत्‌ कार्य राधाकृष्णन ने किया है। उनके इस कार्यं का ही परिणाम 
है कि श्र्वाचीन वैज्ञानिक मानस तथा संशयालु बुद्धि भारतीय दशन में - 
रुचि लेने लगी है । उसे गहन और उपयोगी मानते हुए उसका भ्रध्ययन 
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करने के लिए उत्सुक हो उठी है । कई पाइचात्य विचारकों ने राधाकृष्णन 
पर लिखा है, कई उन पर लिख रहे हैं, कई उतका भाषण सुनने को 
उत्कंठित हैं; और इन सवके मूल में पाइचात्य विचारकों की dg उत्कट 
जिज्ञासा है जो भारतीय दर्शन के मूलतत्त्व को समझना चाहती है । 
राधाकृष्णन के नाम की व्यापकता नि:सन्देह हिन्दू दर्शन की लोकप्रियता 
की सूचक है । साथ ही इस लोकप्रियता का श्रेय राधाकृष्णन को ही है : 
उनका व्यक्तित्व, उनके भाषणों कां अद्भुत आकर्षण, उनके प्रस्तुतीकरण 
की रोली, भाषा की प्रांजलता, वाणी का श्रोज और कवित्व, उनके 
विचारों की स्पष्टता को मन में ग्रंकित करने में सोने में सुहागे का काम 
करते हैं । जीवन के विविधांगी सम्यक्‌ विकास को मूलगत सत्य के सन्दर्भ 
में समभांते हुए वे उन मान्यता्रों की स्थापना करते हैं जो स्वस्थ जीवन 
के लिए अनिवार्यं तथा आत्मा के विकास के लिए परम वांछनीय हैं । 
यदि दर्शन जीवन की गति का सहधर्मी है और उसका ध्येय शुभ जीवन 
का सृजन करना है तो वह पूर्वजों के ज्ञान तथा उनकी दिव्य अनुभूतियों 
तक सीमित रहकर चरितार्थ नहीं हो सकता । उसे सक्रियतापूवंक जीवन- 
क्षेत्र में प्रवेश करना होगा । 
दर्शन के सुजनात्मक ध्येय को ध्यान में रखकर जव जिज्ञासु मन 
उसके इतिहास का अध्ययन करता है तो वह सहज ही यह जानने के लिए 
व्यग्र एवं उत्कंठित हो उठता है कि सत्य के अन्वेषण एवं दार्शनिक साधना- 
क्रम में सुख-दुःख, आशा-निराशा, भ्राह्माद-चिन्ता आदि अनुभवों का जो 
वृत्तांत मिलता है उसका जीवन के लिए कुछ मूल्य हे या नहीं । दर्शन 
का इतिहास बताता है कि विभिन्न दार्शनिकों ने भ्रपने चिन्तन, अ्रध्ययन 
आर साधना में विभिन्न तक-प्रणालियों और योग-पद्धतियों को जन्म 
दिया है, विभिन्न आदशं। तथा पुरुषार्थ और मोक्ष के स्वरूप की स्थापना 
की है। कया इन प्रणालियों, चिन्तन-पद्धतियो एवं ग्रादर्शो का कुछ अर्थ 
और मूल्य है ? क्या इनकी जीवन के लिए कुछ उपादेयता ह? 
ऐसी समस्याग्रों की ज्ञान-मीमांसा एवं तर्कशास्त्र और सत्तात्मक 
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विवादों में न पड़कर राधाकृष्णन ने पाइचात्य और did दशंनों के 
विकास की विभिन्न स्थितियों--प्राचीन, मध्ययुगीन और अर्वाचीन--का 
सारग्राही विहंगावलोकन किया तथा इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि दर्शन का 
इतिहास इन सभी प्रकार की जिज्ञासाश्रो का पूर्ण समाधान कर देता है । 
वह उन जिज्ञासुओं एवं सत्यान्वेषियों को पूर्ण तृप्ति दे सकता है जो सत्य 
को परखने की क्षमता रखते हैं। दर्शन जीवन है; वह जीवन के लिए 
भ्रनिवार्य संवल है। जिस विश्व में मानव जीवन-यापन करता है वह 
सुसंयोजित आध्यात्मिक सम्पूर्णता का विश्व है। इसमें घटनाएँ न तो 
अकस्मात्‌ घटित होती हैं और न निरुदद श्य ही । राधाकृष्णन दिव्य हेतु- 
वाद के पोषक हैं । वे सभी घटनाओं को उद्देश्यवद्ध देखते हैं । प्रयोजनीय 
एकसूत्रता में बँधी हुई प्रत्येक घटना, कर्म ग्रथवा वस्तु भ्रथंगभित है । 
जब उन्हें समग्र से विच्छिन्न करके, उसके एकाकी सत्य को महत्त्व देने 
लगते हैं तो वह आकस्मिक, . निरुद्देर्य एवं व्यथं होने लगती है। मनुष्य 
को चाहिए कि वह समग्र को समभे । दिव्य चेतना अ्रथवा महत्‌ उद्देश्य 
के सन्दर्भ में ही उचिय मूल्यांकन सम्भव है! वे स्वयं अपने जीवन की 
घटनाओं--घर का वातावरण, शिक्षा तथा भाई का पुस्तकें देता आदि 
--को सोद्देशय मानते हैं। उनका कहना है कि विश्‍व में जो आज सवंत्र 
ग्रव्यवस्था है, राग, द्वेष, शक्ति, मद आदि का जो हाहाकार है एवं चारों 
प्रोर जो निराशा का अवसाद छाया हुआ है, उसका मूल कारण यही है 
कि aga स्वंव्यापी दिव्य चेतना से ग्पने-भ्रापको वियुक्त समभने लगा 
है। वह ग्रपने-्रापको असम्बद्ध इकाई मान der है एवं उसके s ने 
झपने को ही सब-कुछ मोन लिया है। वह अपनी शांत सत्ता को अनन्त; 
अपूर्णता को पूर्ण मानने लगा है । अतः उसने उस आनन्ददायक भागवत 
चेतना के जीवन की ओर से बरवस आँखें मंद ली हैं जो प्रत्येक का भ्रन्त:- 
स्थित सत्य है, जो उसे अनेकता के इन्द्र से मुकत कर एकता के झानन्द 
में इवा देता है । 

धमं एवं दर्शन के गत्यात्मक रूप को अपनाने वाले राधाकृष्णन सदेव 
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ही आशावादी हैं। उनके ग्रनुसार मानव-विकास का द्वार सदैव खला 
हुआ है । अव भी मानव चेत जाए और दर्शन की सहायता ले तो उसका 
भविष्य सुनिश्चित है । श्रतीत और वतमान को स्पर्धाएँ चेतना के जीवन 
को कलुषित नहीं कर सकतीं । उसका सच्चा सखा दर्शन त्रस्त मानवता 
का मार्गदर्शी वनकर उसे उसके जीवन के विरोधों, संघर्षों और निराशाश्रों 
से मुक्त कर सकता है । इस मंगलमय ग्राजीवन सखा को छिछले चिन्तन 
यो शुष्क विचारों का पर्यायवाची मांनना उसक गला घोंट देना है । दर्शन 
जीवन है : दाशंनिक ज्ञान मात्र अध्ययन, पठन-पाठन से प्राप्त नहीं होता 
है । इसके लिए ग्राध्यात्मिक अनुभूति एवं समस्त जीवन का बोध ग्राव- 
इयक है । वह जो जीवन-सत्य से साक्षात्कार कराता है उसे जीवन के 
हृदय-स्पंदन से विच्छिन्न करना भयंकर भूल है । ऐसी मान्यता को अपनाने 
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की भाँति नहीं हैं जो सत्तात्मक और ज्ञानमीमांसा-सम्वन्धी समस्यास्नो के 
क्लिष्ट दार्शनिक विवेचन में उलभा रहता है । वे भली भाँति समभते हैं 
कि तकं और बुद्धि अपने-ग्रापमें अपर्याप्त है । दाशंनिक सत्य का वोध 
ताकिक रूप से प्रमाणित स्वयंसिद्ध wer के निगमन मात्र से प्राप्त नहीं 
हो सकता p दर्शन की उत्पत्ति सत्य के साक्षात्कार से होती है । दार्शनिक 
सत्य अनुभूति का विषय है, न कि मात्र चिन्तन, मनन भ्रौर ग्रध्ययन का । 
भ्रथवा कोई भी जिज्ञासु दूसरे द्वारा अजित ज्ञान, अनुभव अथवा साक्षा- 
त्कार के भ्रध्ययन मात्र से सत्य को नहीं समझ सकता । साधकों के 
साक्षात्कारो का ऐतिहासिक अध्ययन विना श्रात्मानुभूति के निष्फल 
है। वही सच्चे ग्रथ में दाशंनिक है जिसको ज्ञान साधना से उद्भूत हुआ 
है । बिना सत्यानुभूति के सत्य के अन्दर नहीं पेठ सकते, उसके ग्रन्तरतम 
में प्रवेश नहीं पा सकते । राधाकृष्णन के ग्रनुसार दाशं निक ज्ञान व्यापक 
अनुभव का सूचक है। अनुभूति, साधना, चिन्तन-मनन, निदिध्यासन अपने 
सम्यक्‌ रूप में दार्शनिक अरन्तदृ ष्टि को जन्म देते हैं । इस Wurm ष्टि की 
ओर इंगित करते हुए वे अपने निवन्धो में कहते हैं कि मैंने जीवन के सार- 
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तत्त्व और उसके अ्रथं का जो ज्ञान अपनी ग्रन्तदु ष्टि से प्राप्त किया है उसे 
ही दूसरों को प्रदान करने का प्रयास कर रहा हूँ । साथ ही वे कहते हैं कि 
मेरे दर्शन की सामान्य स्थापना विश्व की वास्तविक व्याख्या करती है, 
जो अपने-आपमें संगतिपूर्ण है, ज्ञात तथ्यों के अनुरूप है मौर चेतना के 
जीवन का पोषक है । 

वास्तव में राधाकृष्णन की दाशंनिक जिज्ञासा एवं सत्यान्वेषिणी 
बुद्धि ने उन्हें चेतना के धम, कत्तंव्य-मार्ग एवं जन-मंगल की ओर भुकाया 
है । यह चेतना व्यक्ति-विशिष्ट की चेतना नहीं है किन्तु सावंजनीन है; 
यह कत्तंव्य भय से उद्भूत नहीं है कितु सत्यात्मा का स्वभाव हे; यह 
जन-मंगल भौतिक मंगल मात्र नहीं है किन्तु आध्यात्मिक भी है । चेतना 
के धर्म को सुपात्र ही आत्मसात्‌ कर सकता है श्रथवा वह जिसने संकीर्ण 
विचारों, स्वाथं-प्रवृत्तियों, अहंतावादी दृष्टिकोण, परम्परागत विएवास एवं 
सदियों से sg हुए अन्धविश्वासों के आवरण को तृणवत्‌ त्याग दिया है। 
उनकी चेतना के जीवन की धारणा इस जगत्‌ की सत्यता पर आधारित 
है। जिन हिन्दू विचारकों ने जगत्‌ के यथार्थत्व को नहीं पहचाना झौर 
जिन्होंने जगत्‌ के मिथ्यात्व का प्रचार कर पलायन, ग्रकमंण्यता तथा 
पराजयता की भावना को जन्म दिया और जो देश के राजनीतिक और 
सामाजिक पतन का कारण बने, राधाकृष्णन उनके कटु आलोचक हैं । 
उनकी मान्यता है कि पलायनवाद अथवा विश्व की निस्सारता की 
"rem मूलगत हिन्दू धमं के विरुद्ध है। हिन्दू धर्म ने, अपने विशुद्ध रूप में, 
सदैव महत्‌ जीवन एवं चेतना के जीवन की स्थापना इसी पृथ्वी पर तथा 
जगत्‌ पर करने का प्रयास किया है और इस जगत्‌ को वास्तविक माना 
है । हिन्दू दर्शन चेतना के कमं को एक आध्यात्मिक अनुशासन तथा जीवन- 
साधन के रूप में मानता है । उसके लिए दर्शन वौद्धिक जिज्ञासा की तृप्ति 
के लिए एक सैद्धांतिक खोज मात्र नहीं है; वह आध्यात्मिक तप है, जो 
मुक्तिदायक है । हिन्दुत्व सम्यक्‌ विशवास ही नहीं सम्यक्‌ जीवन भी है। 
वह इस पृथ्वी पर स्वगिक ऐश्वर्य की स्थापना के लिए सदाचारी जीवन 
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को अनिवायं समभता है । हिन्दू धर्म का इतिहास साक्षी है कि भारत के 
उत्थान-युग में प्रतिभा-संपन्न धर्म-प्रवत्तंकों ने, दर्शन की छत्रछाया में स्वयं 
वीतरागी बनकर, मानवता के ऐहिक और पारलौकिक कल्याण के लिए 
शुभ सामाजिक संस्थाश्नो की स्थापना की और तदनुरूप प्रवचन दिये। हिन्दू 
धर्म ही क्यों, विश्व में सर्वत्र, सभ्यता के जागरण और विकास के क्रिया- 
शील युगों में दर्शन एक प्रधान बल रहा है। शक्तिशाली सम्राट की भांति 
उसने लोकमन पर शासन किया है । इतिहास बताता है कि जब संस्कृति 
आर सभ्यता का संचरण अधोमुखी होने लगता है और परम्पराएँ शिथिल 
पड़ जाती हूँ, धमं ग्रन्ततंथ्य-शून्य एवं रूपात्मक हो जाता है; संशय, कुतकं, 
विभ्रम रूपी कोहरा स्वप्रकाश रूप चेतना को आच्छादित कर देते हैं, तब 
दर्शन ही मानव-जाति को जागतिक श्रापदाश्रों से मुक्त करता है। वह भूले 
हुए ध्येय के प्रति जागरूक होकर अपने उद्देश्य में सफल हो जाता है । 
वह मानवता का संरक्षक वनकर चेतना के मार्ग को प्रशस्त करता है । 
रूढिवादी निःस्पन्द समाज को विकासोन्मुखी गतिशील जीवन का सन्देश 
देता है। दर्शन कट्टर, अपरिवर्तनशी ल, ह्लासोन्मुखी मान्यताओं को नहीं भ्रपना 
सकता । वह जीवनगति, जीवनसत्य है। ऐतिहासिक पृष्ठभूमि के परिवतंनों 
के साथ इसमें भी परिवर्तन लक्षित होते हैं। स्वभावतः ही दर्शन वैज्ञानिक 
आविष्कारोंभ्रौर अनुसंघानों,राजनीतिक क्रांतियो, धामिक-नैतिक परिवतेनों, 
सामाजिक श्रव्यवस्थाओं, कलात्मक अन्तद्‌ ष्टियो एवं जीवन के किसी भी 
पक्ष की अवहेलना नहीं कर सकता | वह इन सबका अपने श्रन्दर समा- 
वेश करके ही आगे बढ़ सकता है । किसी भी स्वस्थ दार्शनिक चिन्तन की 
प्रामाणिकता, वांछनीयता और मूल्य आँकने के लिए यह जानना आवश्यक 
है कि क्या वह प्रत्युत्पन्न परिस्थितियों की चुनौतियों का सामना करने की 
क्षमता रखता है ? क्‍या वहं विरोधों पर अपना आधिपत्य स्थापित कर 
सकता हे? 

राधाकृष्णन का कहना है कि दर्शन का कार्य अपने समय: की चेतना 
का प्रतिविम्व प्रस्तुत करना मात्र नहीं है, वरन उस चेतना की प्रगति में 
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सहायक भी होना हे । उसका क्षेत्र सृजनात्मक है: मानवोचित मान्यताओं 
, की व्याख्या करना, जीवन-ध्येय का स्पष्टीकरण करना, जीवन-दिशा को 
सुनिदे शित करना तथा नवीन मांगलिक मार्गों की ओर मानवता को प्रवृत्त 
कराना हे । इसे उस विश्‍वास का प्रतिनिधित्व करना चाहिए जो विश्‍व 
के विकास तथा नवीन युग के लिए श्रनिवार्य है। आज दार्शनिक का 
कत्तव्य गहन और उसका उत्तरदायित्व दुरूह हो गया है। विश्व की 
वर्तमान संकट-स्थिति उसके आंतरिक विश्‍वास की कमी तथा नैतिक 
तन्तुश्नो के दौवंल्य की सूचक है । जीवन अनेक जटिल विषमताझ्नों और 
तिक्त menai से घिर गया है । झाथिक, सामाजिक, वैज्ञानिक, राष्ट्रीय 
रौर अन्तर्राष्ट्रीय स्थितियों में महान्‌ परिवर्तेन घटित हो गया है। लोग 
संकटग्रस्त ग्रौर त्रस्त हैं। सब-कुछ धुंधला और अनिर्चित है। लगता है 
कि परिस्थितियों का खिंचाव जीवनध्वंस करके ही शान्त होगा | पर यह 
स्थिति दार्शनिक राधाकृष्णन को निराशा से नहीं भर देती । वह हताश 
होकर भाग्यवादी और पलायनवादी नहीं बन जाते G | वह एक सच्चे 
दाशं निक की तरह समभाते हैं कि वर्तमान स्थिति चुनौती की स्थिति है। 
वह सच्चे दार्शनिकों के लोक-कर्मरत जीवन की श्राकांक्षी है । दाशनिकों 
एवं युगद्रष्टाओं को यह एक नवीन सन्देश देती है। मानव-जाति की रक्षा 
के लिए दाशनिकों को तत्पर होना है, उन्हें ग्रपनी सुप्तावस्था तथा 
निष्क्रिय मनःस्थिति से जागना है । उन्हें मूलगत दाशंनिक सत्यों को 
वर्तमान पृष्ठभूमि पर बिठलाना है । शाइवत सत्यों की पुनर्व्याख्या करनी 
है। राधाकृष्णन की दृष्टि में ऋषि-मुनियों के भ्रनुभव, उनके सत्य 
साक्षात्कार का वोध, अपने-आपमें महान्‌ है, पर उसकी महानता को 
विश्वव्यापी, कल्याणप्रद तथा समयानुकूल व्यावहारिक रूप देना आज के 
दानिक का कत्तव्य है । दर्शन का क्षेत्र और चेतना यदि सावभौम नहीं 
है तो वह निरथंक है । उसकी सारवंभौमता इस संघर्ष-युग के सन्दर्भ में 
अधिक वांछनीय हो गई है । संघर्ष ने विश्‍्व-ऐक्य तथा वसुधैव कुटुम्बकम्‌ 
की भावना की अनिवायंता को सामने लाकर विश्वबंधुत्व की चेतना को 
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जन्म दे दिया है । इन्द्र, दैत तथा संघर्षं मानवता को क्रमशः उसके 
अनस्तित्व की ग्रोर ले जा रहे हैं, क्योंकि अस्तित्व की माँग एकता और 
"प्रेम की माँग है । विना विश्व-ऐक्य के न तो मानवता का अस्तित्व सम्भव 
है और न सामाजिक उन्नति ही । वे, जो विश्व-जीवन से अपने को वियुक्त 
रखकर एकान्त ध्यान के शांत क्षणो में, अपनी एकाकी ग्रात्मा के सन्तोष 
के इच्छक हैं, वास्तव में भ्रम में है । यह्‌ ग्रदार्शनिक प्रवृत्ति है । दर्शन का 
ध्येय वयक्तिक नहीं सार्वभौमिक है । उसे विइव-चेतना को पहचानकर 
नवीन जीवन-दशन के रूप में प्रभिव्यक्ति देनी है । मानवता की चेतना 
विश्‍्व-एकता की नींव पर खड़ी है, जो मानवों की सत्तात्मक एकता की 
द्योतक तथा समस्त मानवता के कल्याण की आकांक्षी है। दर्शन को मनुष्य- 
जाति का संवर्धन तथा संपोषण करना है ताकि नव्य जीवन और नव्य 
आदश से ओतप्रोत व्यक्ति जन्म ले सके । उसे उन मानवों के प्रादुर्भाव 
की ओर उन्मुख होना है जो राष्ट्रीय, जातीय और धामिक भेदों को 
मानवता के आदर्श के सम्मुख भुला सकें तथा भेद-बुद्धि का अतिक्रम 
कर उच्चोदर्शा को भ्रपना सकें । विश्व की विशेष परिस्थितियों के कारण 
आज दर्शन पर जटिल, व्यापक और गहन दायित्व आ पड़ा है। उसे 


, अधिक यथार्थ, गम्भीर, जीवन्त ग्रौर गतिमय होना है; अधिक श्राध्यात्मिक 


झौर नेतिक बल-सम्पन्न होना है ताकि वह अपनी विशालता, कर्म- 
परायणता, प्रभुता श्रौर महानता से लोगों के हृदयों पर विजय प्राप्त 
कर उन्हें सहज ही वशीभूत कर सके तथा उन्हें आध्यात्मिक जगत्‌ का 
नेतिक नागरिक होने का बोध करा सके भर उन्हें अनुभव करा सके 
कि आध्यात्मिक जीवन ही मानव की अ्रन्तिम परिणति है। साय ही 


आध्यात्मिक जीवन मानव-जीवन की अस्वीकृति में नहीं उसकी स्वीकृति 
एवं पूणता में है । 


अध्याय ३ 
विइवदर्शन की अनिवार्यता 


राधाकृष्णन की निश्चित धारणा है कि वही दशन जीवन्त भ्रौर 
वांछनीय है जिसमें जीवन को प्रगति देने की क्षमता है, जो जावन को 
रहने योग्य बना सकता है । इस सन्दर्भ में जव वे पौवं और पाश्‍चात्य 
दर्शनों का अध्ययन करते हैं तो उन्हें घोर निराशा होती है। आज विश्‍व 
उन्माद की स्थिति में है । स्त्री और पुरुष स्नायविक विकार से ग्रस्त हैं, 
क्योंकि उनके पास कोई ऐसा निश्चित विचार या उद्देश्य नहीं है जो उन्हें 
सहारा दे और उच्च मानवीय मूल्यों के लिए जीवन समर्पित करने को 
प्रोत्साहित करे । पूर्व और पश्चिम एवं धर्म और विज्ञान अपने-आ्रापमें 
संकुचित हो गए हैं, भ्रतः वे मनुष्य को स्वस्थ लक्ष्य की ओर ले जाने में 
असमर्थ हैं। उचित मार्ग-निर्देशन के अभाव में मनुष्य के दुःखों की वृद्धि 
अनन्त हो गई है । वैज्ञानिक विचारों ने उसे पुरानी मान्यताओं से विमुख 
कर दिया है--उसकी आस्था डाँवाडोल हो गई है । कुछ भी स्पष्ट और 
निश्चित नहीं है । ्रतीत जजर प्रतीत होता है, भविष्य ग्रन्धकारमय AIT 
वर्तमान सन्देह तथा कुण्ठा से ग्रस्त । उसे आज उस धर्मं की आवश्यकता है 
जो सत्य और शान्ति दे सके, न कि कोरी शक्ति रौर बहुलता । वास्तव 
में शक्ति और बहुलता एवं भौतिक ऐश्वर्या की अदम्य लालसा ने 
उसे ग्राथिक और नैतिक बर्बरता के पंक में «डवा दिया है । वह ग्रपनी 
चेतना को खो चुका है । वह विभ्रम में पड़कर भूल गया है कि वह der 
चेतना . का स्फुलिग है । एक निष्ठावान्‌, वास्तविक विश्व-संस्कृति 
रौर सच्ची सावंभौम चेतना ही मनुष्य को उसके वतमान संघर्ष से मुक्त 
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कर सकती है । जव तक मनुष्य अन्दर से नहीं बदलेगा अथवा जद तक 
चेतना का सत्य उसका भीतर से रूपान्तर कर उसे जीवन के लक्ष्य का 
ज्ञान नहीं कराएगा, वह दु:खी ही रहेगा । 

मनुष्य-जीवन को रूपान्तरित करने के लिए ही राधाकृष्णन विश्व- 
दर्शन की अनिवार्यता घोषित करते हें । उनका विश्व-दर्शन पूर्व और 
पश्चिम के पारस्परिक सहयोग एवं समन्वय का प्रतीक है। राधाकृष्णन 
का कहना है कि पूर्व और परिचिम की संस्कृतियों में जो वाह्य विस्फोट 
हो रहा है उसी ने भ्रव्यक्त रूप से उनके समन्वयात्मक दर्शन को जन्म 
दिया हे । उनका विश्‍वास है कि मानव के भीतर नवीन विइव-चेतना 
जन्म ले चुकी है यद्यपि वह्‌ अभी अपनी 'ग्रणावस्था में ही है । प्रबुद्ध 
मानव का धर्म है कि वह इस विइव-चेतना को भली-भाँति समझकर 
उसे ग्रहण करे । अवश्य ही यह चेतना सह-जीवन, सह-ग्रस्तित्व, सह- 
सुख की धारणाओं द्वारा अपने को झस्फुट रूप से अभिव्यक्ति दे रही 
है। जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में इसकी यह अभिव्यक्ति सारगभित 
है। यही हमें ठीक से जीना सिखाएगी। यही वर्तमान संक्राति-युग 
का श्रावश्यक सम्बल है। इसका सच्चा अर्थ समना ही विद्व-दर्शन 
को अपनाना है। विश्वदर्शन मानव-जाति की सत्तात्मक सांस्कृतिक 
एकता का दर्शन है। विना इसे ग्रात्मसात्‌ किये मानव अपनी वतमान 
अमानवीय स्थिति से ऊपर नहीं उठ सकता । वैज्ञानिक ध्वंसबुद्धि ने अपने 
आतंक द्वारा पृथ्वी पर एकता के बीजों का रोपण कर दिया है । सभी 
महान्‌ विचारकों में मतैक्य है कि मनुष्य अपने अ्रस्तित्व के बीज-मन्त्र 
इस विएव-ऐक्य की भावना को अपनाए बिना विनष्ट तथा भस्मीभूत हो 
जाएगा | वर्तमान जीवन का घोर अभिशाप भ्रथवा मनुष्य की इस 
अमानवीय स्थिति का मूल कारण द्वेत-बुद्धि है, उसकी विइलेषणात्मक 
शंकालु बुद्धि है। इस ग्रमानवीय स्थिति से मानव-जाति को उबारने 
हेतु राधाकृष्णन विश्व-दशंन का प्रवर्तन करते हैं। प्रवतंन ही नहीं 
उसकी उपयोगिता, व्यावहारिकता गौर आवश्यकता पर बल देते हैं । 
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विश्व-दर्शन की धारणा वास्तविक और सम्भव है, वह काल्पनिक नहीं 
है । राधाकृष्णन का विश्व-दर्शन कोई नया दर्शन अथवा नवीन अन्वेषण 
नहीं है । वह शाश्‍वत सत्य का आधुनिक सन्दर्भ में उचित मूल्यांकन है । 
उनका विश्व-दर्शन वसुधैव कुटुम्बकम्‌ का ही पर्यायवाची है। जिस विश्व- 
बन्धुत्व को कविमंनीषी टैगोर ने श्रपने काव्य द्वारा वाणी दी, गांधी ने 
अपने ग्राचरण द्वारा चरितार्थ किया तथा महाबोधिसत्व ने करुणा की 
ख्रोतस्विनी वहाकर जिसे सार्थक किया, वेद तथा उपनिषदों ने 'सर्वम्‌ 
खल्विदम्‌ sar एवं गीता ने जिसे सवंभूतान्तरात्मा कहा है, वही राधा- 
कृष्णन के दर्शन में विश्व-चेतना, विश्व-दशंन, विश्व-धर्म, विश्व-ऐक्य, 
आध्यात्मिक जीवन एवं चेतना के जीवन का रूप ले लेता है। यह नवीन 
मानववाद है, पूर्व और पश्चिम को मिलाने वाला सेतु है, समस्त मानवों 
की सत्तात्मक एकता की ध्वजा है। पूर्व और पश्चिम के भौगोलिक 
विभाजन, जलवायु, रहन-सहन, भाषा और रीतिऽरिवाज तथा स्वीकृत 
घ्मं-सम्बन्धी भेद विश्व के निवासियों को एक-दूसरे से मूलतः भिन्न या 
विरोधी प्रमाणित नहीं करते हैं । समस्त मनुष्य-जाति एक है। मनुष्य 
सार-रूप में एक ही हैं । उनमें सांस्कृतिक समन्वय सम्भव है। सभी देशों 
को एकता के मूल में गूँथा जा सकता है । मनुष्यों को उनके स्वाभाविक 
रूप में न देखकर उनमें वर्ण, देश, जातिका भेद देखना वसा ही 
है जैसा कि एक ही व्यक्ति को उसके भिन्न नामों और कार्यों के कारण 
विभिन्‍न व्यक्तियों में बाँट देना । सभी मनुष्यों को शारीरिक, आत्मिक 
आवश्यकताएँ समान हैं। उनकी मानसिक और शारीरिक प्रवृत्तियाँ 
तथा सामाजिक नियम एक ही विइव-चेतना के अंग हैं । इन म्रंगों में 
आंगिक सम्बन्ध न देखना व्यापक सत्य से मुह मोड़ लेना हे । विदव- 
क्षितिज पर विद्व-दर्शन उदय हो गया है। देह समस्त मानव-जाति का 
आलिंगन करने को तत्पर है । इसकी उपेक्षा मानवता की उपेक्षा है D 
विदव-दरददांन की सम्यक्‌ स्थापना के लिए उन नियमों और आदर्शो का 
प्रतिपादन तथा खोज करनी होगी जो विइवात्मा को अभिव्यक्ति दे सकेंगे 
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और तभी हम जीवन को नवीन साँचे, विश्व-चैतन्य के सांचे में ढाल पाएंगे। 
मानव को जीवन की उस पद्धति को सिखा पाएँगें जो सर्वे हितकारी होगी ॥ 
राधाकृष्णन का कहना है कि यह संजीवनी तत्त्व सभी गम्भीर दशंनों, 
प्राचीन, मध्ययुगीन और अर्वाचीन तथा पूर्वी और पश्चिमी विचार- 
धाराओं में विद्यमान है । आवस्यकता है इसके प्रति मनुष्यों के सजग होने 
` *को एवं इसे पूर्णरूपेण अपनाने की । राधाकृष्णन का विश्वद्शन इतिहास 
के वर्तमान और अतीत को, धर्म और विज्ञान को एकता के सूत्र में बांधता 
है । सभी दर्शन एक हैं, पर उनकी अभिव्यक्ति अथवा वाहरी ्ाकार- 
प्रकार भिन्न हैं। राधाकृष्णन वाह्याचार से ग्रसित कृत्रिम धमं तथा 
अमानवतावादी विज्ञान का विरोध करते हैं। मानव-बुद्धि और भावना 
के उस पक्ष के उन्नयन की आवद्यकता वतलाते हैं जो ध्वंसात्मक और 
कुत्सित है । मनुष्य को यदि ठीक से जीना है तो उसे छोटाइयों से ऊपर 
उठकर अपनी आध्यात्मिकता का विकास करना होगा । आध्यात्मिक 
मनुष्य ही विश्वदर्शन अथवा विश्वबन्धुत्त के आदर्श को सम्यक्‌ शील में 
परिवर्तित कर सकता है, जनमानस का संवर्धन करके उसे विश्व- 

मानवता के प्रति श्रद्धानत कर सकता है । 
राधाकृष्णन पूर्वी श्रौर परिचमी संस्कृतियों का सूक्ष्म विश्लेषण करके 
सिद्ध करते हैं कि दोनों ही सम्यक्‌ सत्य की दृष्टि से एकांगी हैं। पश्चिम 
यदि स्थूल यथार्थ को पकड़े है तो पूर्व यथार्थ से तटस्थ हो गया है । प्रगति 
के लिए दोनों के समन्वय की झ्रावश्यकता है । यथार्थ के स्वार्थमूलक 
झंझावात ने पाश्‍चात्य देशों को द्वेष और प्रतिद्वन्द्रिता की अग्नि में फुलसा 
दिया है । पूर्वी चेतना रूढिग्रस्त होकर निष्क्रिय, परलोकवादी और 
भाग्यवादी हो गई है। दोनों की ही सामाजिक, धामिक, राजनीतिक, 
सांस्कृतिक स्थितियों का घिहंगावलोकन सवंत्र or, ग्रनिशचितता, उदा- 
सीनता तथो स्वार्थाधता के दर्शन कराता है . और विश्वव्यापी असन्तोष, 

तिराशा तथा व्यग्रता कां ग्राभास देता है। 
` बिज्ञान की प्रगति ने औद्योगिक सभ्यत्ता को जन्म दिया है भ्रोर 
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औद्योगिक सभ्यता ने आधिभौतिक सुखों की वृद्धि की है । पर मनुष्य का 
मन ? क्या वह भी विकसित और सुखी हो सका है ? नहीं, मानव-मन 
विषण्ण है। सर्वत्र शंका, निराशा, नास्तिकता और घोर अवसाद 
छाया हुआ है । आज का मनुष्य जीवन के प्रति सहज आकषण अनुभव 
नहीं करता । उसमें जीवित रहने की कोई प्रेरणा नहीं है । वह जीता है 
क्योंकि जीवन के पाट उसे दवाए हैं; वह रोता है क्योंकि उसे जीवन 
निरुददेश्य और निरथंक लगता है । श्रौद्योगिक सभ्यता अपनी वैज्ञानिक 
भौतिक प्रगति के अतिरिक्त व्यापक असन्तोष से कराह रही है । विश्व 
की वर्तमान स्थिति देखकर प्रतीत होता है कि दर्शन कत्तंव्यच्युत हो गया 
है, उसमें जीवन-विकास को प्रेरणा देने की क्षमता नहीं है । तो क्‍या 
मानव-जाति अपनी ही कु ठा से नष्ट हो जाएगी ? कया निराशा, ग्रनास्था, 
शक्ति का मद, धन की तृष्णा आदि उसकी जीवन-बेल को समूल नाशः 
करके ही शान्त होंगे ? क्या मानवता को व्यापक अ्सन्तोप के दानव से 
मुक्त कर उसे स्वस्थ जीवन की ओर ले जाने में दर्शन भ्राज असमर्थ है? 
राधाकृष्णन दर्शन को सक्षम मानते हैं । उनका कहना है कि अपने विनाश 
की ओर भ्रग्रसर होती हुई मानव-जाति को. यदि कोई बचा सकता है तो 
वह दर्शन ही है । दर्शन में माग-दशंन की क्षमता तथा जीवन को दिव्यो- 
न्मुखी, सुन्दर और सुखद बनाने की शक्ति है। जिस सीमा, एकांगिता, 
अशवतता और ग्रवास्तविकता से दशन को लांछित किया जाता है, वह 
वास्तव में दर्शन में नहीं है, मानव-मन में है। मन की परिधियाँ और 
सीमाएँ हैं । अपनी इन सीमाझ्रों को वह उस जीवंत सत्य पर आरोपित कर 
देता है जो सवंव्यापी, ग्रसीम, पूणं, सक्षम ओर वास्तविक है । मनुष्य 
अपनी ग्रबौद्धिक और स्वभाबजन्य संकीर्णता से ऊपर उठकर जब जीवन- 
सत्य को समझने का प्रयास करेगा तब उसे दर्शन के यथार्थ मूल्य और 
उपयोगिता का ज्ञान होगा । दर्शन सत्य है । सत्य एक है, सर्वव्यापी भ्रौर 
सक्षम है । किन्तु यही सत्य जब मानव के अविवेक के कारण देश, काल 
और जाति के ग्रंधकूप में पह जातां है तव मार्ग-दर्शन को शक्ति खो बैठता 
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है। ऐसी स्थिति में दर्शन एकांगिता, रुद्ध संस्कृतियो तथा शुष्क सिद्धान्तों 
का पर्यायवाची वन जाता है । विभाजन-बुद्धि के कारागार में पड़ा EST 
सत्य एवं विश्व-चेतना निष्प्राण है; वह जीवन-सत्य को अभिव्यक्ति देने 
तथा जीवन को सुन्दर और सुखद बनाने में भ्रसमर्थ है । 

दरशन की व्यावहारिक उपयोगिता आँकने के लिए राधाकृष्णन ने 
यौव और पाश्चात्य दर्शनों का विस्तृत तुलनात्मक अध्ययन किया । प्राचीन 
काल से झाधुनिक युग तक के दशन के विकास और ह्लास की विभिन्न 
स्थितियों का निष्पक्ष आलोचनात्मक परीक्षण उन्हें इस निष्कर्ष पर 
पहुँचाता है कि पूर्वी और पाश्‍चात्य दर्शन एक-दूसरे से विच्छिन्न होकर 
नहीं रह सकते । विच्छिन्नता उनके आगामी विनाश की सूचक हे । जीवन- 
सत्य से विमुक्त होकर वे दोनों ही अपने-आपमें सीमित, एकांगी और 
अनुपयोगी हो गए E. उनका समन्वय ही उनको पूर्णता हे । अथवा 
विश्व में स्थूल रूप से जो दो संस्कृतियां, प्रवृत्तियाँ या दर्शन हैं वे अपनी 
समग्रता में एक-दूसरे के पुरक हैं। उनका सम्यक्‌ रूप ही विवद्शन है । 

समस्त मानवता एक व्यक्ति के समान है जिसके पूर्वं और पश्‍चिम 
अविभाज्य भंग है । मानवता का विकास उसके अंगों के समान्तर विकास 
के साथ उनके अन्योन्याश्रित सम्वन्ध एवं भ्रधिकाधिक पारस्परिक निर्भरता 
और ऐक्य की अपेक्षा रखता है । पूर्व और पश्चिम के दर्शनों को एक- 
दूसरे का विरोधी सोचना मांनव-विकास को अपनाना है । मानव-चेतना 
का सत्य बतलाता है कि धर्म और विज्ञानपौवं और पाश्‍चात्य दशंन- 
एकता के सूत्र में गुंथकर ही मानव-कल्याण की स्थापना कर सकते हैं । 
यह मानवता का दुर्भाग्य ही है कि पृथ्वी के पूर्वे और पश्चिम के बाह्य 
भौगोलिक विभाजन ने उसकी सांस्कृतिक और आंतरिक मानवीय एकता 
में घृणा ग्रौर द्वेष के विष को घोल दिया है। उस पर जाति-भेद के 
सिद्धान्तो ग्रौर धर्म-प्रचारकों की धर्मांधता ने उसकी चेतनां को बिलकुल 
ही सुन्न कर दिया है। सच्चे मानव-समाज के निर्माण में दुलंघ्य रोडे खड़े 
कर दिए गए हैं । संवेदनशील प्रबुद्ध व्यक्तियों के लिए जीवन का यह 
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अपनी सुप्त चेतना को जगाएँ भर सदबु्धिसेमकाम-से यसा मॉनव'“«« ; 
पहले मानव हैं, तत्पदचात कुछ ग्रौर। सभी मनुष्य बुद्धिजीवी ग्रौर 
संवेदशील Eq सभी की रुचियों और इच्छाओं में मानवीय समानता ' 
मिलती है । विज्ञान भी यह सिद्ध कर चुका है कि शारीरिक व्यक्तित्व 
चाहे किसी मनुष्य का केसा भी हो, वह चाहे मोटा, नाटा, काला, गोरा; 
पीला या दुबला हो, किन्तु जहाँ तक मनुष्यों के मानसों के निर्माणात्मक 
भूल रूपों का प्रश्‍न है वे सव समान हैं। विभिन्न संस्कृतियाँ आत्मा की 
एक ही वाणी की विभिन्न भाषाएं हैं । जो भेद मंनुष्यों में दीखता है वह 
ऐतिहासिक परिस्थितियों तथा विकास की श्रेणियों के कारण है, वास्तविक 
या मूलगत नहीं है । इन वाह्यारोपित, जातिगत गौर राष्ट्रगत ग्रमानवोचित 
भेदों को दूर करने के लिए विश्व की मौलिक एकता को पहचानना 
होगा । राधाकृष्णन का विश्वास है कि एक विश्व, एक मानव-राष्ट्र 
अथवा एक मानव-समाज की स्थापना हो सकती है। चितन के आदि- 
काल से ही मनीषियों को यह भासित होता आ रहा है कि विविधता के 
मूल में एकता भ्रवश्य है। इस एकता को दिव्य अनुभव और विज्ञान ने 
भी सिद्ध कर दिया है । ऐसी अनेक आध्यात्मिक, सामाजिक, आर्थिक 
और राजनीतिक मान्यताएँ हैं जिन पर नवीन विश्व-विधान का निर्माण 
हो सकता है--उस विधान का जिसके स्त्री-पुरुष विश्व-बोध से पोषित 
हों । मानव-एकता उद्‌गम और लक्ष्य की एकता है, विश्व-चेतन्य की 
एकता है । सभी मनुष्य चेतना हैं, सभी को चेतना का जीवन जीना है, 
उसकी पूर्णता प्राप्त करनी है । मानवों को समभने के लिए उनके सारतत्त्व 
को समझना चाहिए, न कि स्थूल विभाजनों को । कौन कहाँ उत्पन्न हुआ, 
wg किस माँ-बाप की सन्तान है उसकी वर्ण-जाति क्या है, सांपत्तिक 
आर सामाजिक स्थिति क्या है? ये सब निरथंक प्रश्‍न हैं, जिन्होंने सचमुच 
में मनुष्य को उन्मादग्रस्त कर दिया है और उसे किचित्‌ शान्ति या सन्तोष 
नहीं दिया है । परिणामस्वरूप मानव मानव का अवलम्ब wx सहयोगी 
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होने के विपरीत एक-दूसरे का परम विरोधी हो गया है। वह मानव 
समग्रता की प्रगति में सहायक होने के बदले सर्वविनाशकारी वैज्ञानिक 
आविष्कारों, प्रलयंकारी कुत्सित सिद्धान्तों को जन्म देना अपना गौरव 
समक रहा हे । मानवता विनाश की ओर द्रुत गति से बढ़ रही है d 
राधाकृष्णन की अखण्ड मान्यता है कि इस प्रत्युत्पन्न संकट से यदि मानवता. 
को कोई बचा सकता है तो वह विशुद्ध सार्वभौम चेतना एवं विशुद्ध 
सावभौम संस्कृति है--वह संस्कृति जो विशव-कुट्म्ब की धारणा को 
सूतिमान कर दे । ; 

पूर्वी दशन धमं का द्योतक है श्रौर पश्चिमी. विज्ञान का । विज्ञान 
श्रोर घर्म जीवन के दो आधार-स्तम्भ EQ यदि विज्ञान की समुचित 
उन्नति दैहिक-भौतिक प्रगति के लिए आवद्यक है, तो धमं की उन्नति 
आंतरिक समृद्धि और शान्ति के लिए। धर्म और विज्ञान दोनों का ही 
वर्तमान स्वरूप रोगग्रस्त है। वे पारस्परिक विरोध के कारण लक्ष्यच्युत 
हो गए हैं । मानव-कल्याण के लिए संयुवत कमं के करने के वदले वे एक- 
दूसरे को नीचा दिखाने तथा एक-दूसरे को निगल लेने में व्यस्त हैं ॥ 
विज्ञान और धर्म को एक-दूसरे का पूरक वनना होगा एवं पूर्व और 
पश्चिम को एक-दूसरे के निकट आना होगा । पूर्व और पश्चिम का ऐक्य; 
धर्म और विज्ञान की सहकारिता एवं मानव-कल्याण का बोध व्यक्ति- 
विशेष की थाती नहीं है, वह समस्त मानवता की निधि है, मानव-कल्याण 
ही मानव-धर्म एवं विश्वदर्शन है । 

पुर्वी और पर्चिमी संस्कृतियों का सत्यान्वेषण उनकी असम दृष्टि 
को प्रमाणित करता है। उनके अध्ययन से प्रकट होता है कि पूवं के 
दशंन को पुनरुज्जीवित करने की ग्रावव्यकता है और पदिचिम को सत्य 
की चेतना से युक्त करने की ।. 

पारचात्य दर्शन जीवन-सत्य एवं सत्य चेतना से संयुक्त होने के बदले 
मात्र विज्ञान पर. म्रारूढ है। वैज्ञानिक चमत्कार बुद्धि और मनीषा के 


' चरमोत्कर्ष को प्रतिविम्बित अवश्य करते हैं, पर :जीवन इससे कहीं धिक: 
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श्रेष्ठ और महत्‌ है। जीवन के महत्‌ पक्ष से ग्रनभिज्ञ वेज्ञानिक अनुसन्धान 
भौतिक सुखों के साथ विनाश, अ्रव्यवस्था और चास को उत्पन्न कर रहे 
हैं । विज्ञान की दृष्टि में मनुष्य चेतना के सत्य. का प्रतिनिधि नहीं है, वह 
वैज्ञानिक अन्वेषण का विषय मात्र है। अनुसन्धानशाला का विषय, मनुष्य, 
'दिव्य जीवन, मानवीय संवेदना, सहज स्नेह, प्रेम और सहानुभूति से 
रीता है। उसका जीवन कृत्रिम है। वह वाहरी दिखावा, छल-छद्म, 
चतुराई से अलंकृत है । आन्तरिक सुख-शान्ति, आत्मबोध, आध्यात्मिक 
उन्नति आदि उसके लिए कोई अ्रथ नहीं रखते । वह इंद्रिय-संचालित है, 
निम्न इच्छाओं तथा परिस्थितियों द्वारा नियन्त्रित है। प्रतियोगिता, 
वैमनस्य, शक्ति, मद, धन-तुष्णा उसके वास्तविक स्वरूप-चेतना--को 
आवृत्त कर दे रहे हे । आर्थिक असमानता और वौद्धिक अधिनायकता 
जिस अहं को जन्म दे रहे हैं, वह प्रलयंकारी है । राज मनुष्य मनुष्य नहीं 
रह गया हे । वह वासनाओं के हाथ का खिलौना-मात्र है। उसके कमं 
विचारशील नहीं हूँ । वह न अपने व्यक्तित्व का आदर करता है और न 
दूसरों के । उसके लिए आत्मा का जीवन ग्रवास्तविक कल्पना मात्र है जो 
भौतिक वैज्ञानिक मूल्यों से रिक्त है । आत्मा के सत्य से दूर प्रत्येक व्यक्ति 
दुश्चिन्ता, ्रशान्ति, भ्रतृप्ति, राग-द्वेष से छटपटा रहा है। विज्ञान से प्राप्त 
भौतिक सुख-साधन उसके जीवनं को व्यवस्थित, सुरुचिपूर्ण तथा मंगलमय 
बनाने में ग्रसम्थ हें । उसका भविष्य श्रनिर्चित है । ध्येय भ्रन्धकारमय 
एवं विनाशकारी ग्रणु-युद्ध के बादलों से घिरा हुझ्रा है । प्रकृति पर विज्ञान 
की विजय ने व्यक्ति को शक्ति-लोलुप, मदान्ध और निवु द्धि बना दिया 
है । वैज्ञानिक और प्राविधिक योग्यता तव तक स्वस्थ भाव से विकसित 
होकर कल्याणप्रद कमं नहीं कर सकेगी, जब तक कि उसे प्रतिस्पर्धा-शूच्य 
तथा भ्रपने-भ्रापमें योग्य न माना जाए एवं मानववादी श्रादर्शा के संदर्भ 
में उपयोगी न बनाया जाए । 

पूर्वी सभ्यता सच्चे अर्थ में धाभिक नहीं है । वह ग्रघामिक हो. गई. 
€ । परम्परा, अन्धविश्वास, छुम्माछृत, भाग्य के नाम पर अन्याय सहना 
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आर अन्याय करना तथा वाह्याङम्बरों का एवं ग्रन्ततंथ्यणून्य गलित रूढ़ि- 
रीतियों का पालन करना धर्म नहीं है । जाति, वर्ण और राज्थ-भेद भेद- 
बुद्धि एवं मानव-अहं की. उपज हैं । धर्म इनको स्वीकार नहीं करता d 
वह मानव-एकता का सूचक है, उनको सत्तात्मक एकता का प्रतिबिम्ब 
है । धामिक चेतना से दीप्त बुद्धि मानव-मानव में भेद नहीं मानती । सभी 
अस्तित्व की दृष्टि से समान हैं, एक ही सत्य के स्फुलिंग हैं । भेद वाहरी 
एवं स्थूल है। धार्मिक चेतना सभी मतों, धर्मों और सिंद्धान्तों का आदर 
करती है । सभी धर्मों के मूलगत सत्य को एक मानती है । वह मंगलमय 
और झनन्दमय है । धामिक ग्राचरण इस अमर विश्वास पर श्रासीन है 
कि सभी व्यक्ति दिव्य है । सभी आत्मा हैं। सभी को चेतना के जीवन 
को सक्रिय रूप से अपनाना है । प्रचलित धर्म अवेज्ञानिक, असामाजिक, 
अनैतिक और अ्रधामिक है। इसके अनुयायी भ्रविश्वास, कुतकं, कुकर्म, 
अत्याचार, चमत्कारवाद, जादू-टोने और पाप के पंक में सने हुए हैं। वे 
भाग्य के नाम पर भ्रनेतिक आचरण, निष्क्रियता, आलस्य और उन्माद 
को अपनाये हुए हैं। ऐसे ग्रशक्त, आलसी, दुष्ट-बुद्धि व्यक्ति धर्म के नाम 
पर ्रनाचार करते हैं। उनके विचार या तो स्वार्थजन्य होते हैं या उले 
हुए । उनका लक्ष्य अंधकारमय और अस्थिर है । मूल्यों की तुला में 
सदियों के अंतराल से धूल जम गई हे । ऐसे ग्रधामिक धमं से मानवों को 
उवारने के लिए कठिन परिश्रम करना होगा । संस्थाओं गौर रिवाजों 
के बाह्य रूपों में परिवर्तन करने मात्र से कुछ लाभ नहीं । स्वस्थ शिक्षा, 
उचित वातावरण द्वारा मानवों को अन्दर से बदलना होगा । उनकी 
इच्छाओं का रूपान्तर अथवा प्रवृत्तियों का दिव्यीकरण करना होगा । 
मत-परिवतंन अपने-आपमें पर्याप्त नहीं है । उसे श्राचरण और शील में 
उतरना होगा । विश्‍व-कल्याण उस घमं की स्थापना का आराकांक्षी है जो 
मनुष्य को अपने भीतर संयोजित कर उसके भीतरी संतुलन के साथ ही 
उसे समाज, प्रकृति, सजातीयता तथा उस शाइवत चैतन्य के साथ संतुलित 
करने की सम्भावना और अनिवायंता रखता हो जो दृश्यमान जगत्‌ द्वारा 
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व्यक्त हो रहा है। 

आज सम्पूर्ण मानव-जीवन दुश्चिन्ताओं से घिरा हुआ है । प्रतिशोध, 
प्रतिद्वन्दता, अविश्वास, सन्देह, घृणा श्रौर gu की नारकीय यातनाझों ने 
जीवन को असह्य बना दिया है। प्राचीन मान्यताओं से मनुष्य का विश्‍वास 
उठ गया है। श्राज मानव-मूल्य विघटित हो रहे हैं उसका ध्येय धूमिल 
हो उठा है । उसका भविष्य ग्रनिर्चित है । छोटे-छोटे ज्ञान की उप- 
लब्धियाँ सर्वत्र हैं, पर उसकी स्पष्ट रूपरेखा दृष्टिगत नहीं हो रही है । 
MET ने ग्रनास्था, विश्वास ने अविश्वास, प्रेम ने घृणा, एकता ने विरोध 
को जन्म दिया है । ये सन्निकटस्थ दानव मानवता के विनाश के लिए 
अट्टहास कर उसके जीवन की सुख-शांति को रोंदने के सिए प्रयत्नशील 
हैं । उन्होंने मनुष्य के जीवन गौर चिन्तन में साम्य, विचारों में असंगति, 
निर्णयों में अनिर्चितता तथा कर्मों में अवसाद der कर दिया है। यही 
कारण है कि मनुष्य का लक्ष्य लड़खड़ा उठा है और उसका भविष्य 
आतंकित हो उठा है। लगता है श्रात्मविनाश ही मानव-जाति की 
स्वाभाविक परिणति है । 

राधाकृष्णन को निराशा के बादलों में आशा की किरणें फूटती 
दीखती हैं। वे वर्तमान स्थिति का भविष्य श्रवसादपूर्ण नहीं मानते । 
प्रबुद्ध मानव अपने भाग्य का विधाता है । उसका विनाश भ्निवार्य और 
निश्चित नहीं है । उन्हें मानवता की इस विनाशोत्मुखी स्थिति में नवीन 
सभ्यता, आध्यात्मिक संस्कृति के बीज विद्यमान दीखते हूँ । उनका कहता 
है कि ग्रभी पर्याप्त समय है और मानव अपने विनाश से बच सकता है। 
वह सर्वनाश के दूतों को सत्य की चुनौती दे सकता है । किन्तु यह तभी 
सम्भव है जब वह दर्शन का श्रय लेकर उसके वास्तविक अर्थ को 
समझे । यह कहना ्रात्तिपूर्ण है कि दर्शन कत्तंव्यच्युत हो गया है या 
ग्रव्यावहारिक और अशक्त होने के कारण उसमें जीवन-विकास को 
प्रेरणा देने की क्षमता नहीं रह गई है । मानव-जीवन के संक्रान्ति-काल से 
ग्रस्त होने का मुख्य कारण यह है कि मनुष्य ने दर्शन की उपेक्षा की हे । 
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परिणामस्वरूप मानव-जाति उसके शक्तिशाली मार्ग-दर्शन के अभाव में 
अपनी ही कूंठाग्नि में जल रही है। वर्वरता, अ्रनास्था, शक्ति का मद 
उसके जीवन का मंथन कर रहे हैं। निराश्रित, अ्रवलंबहींन, लक्ष्यहीन 
एवं दशंन-विमुख मानव-जाति की एकमात्र गति मृत्यु प्रतीत होती है। 
राधाकृष्णन का कहना है कि मनुष्य का अभी कुछ नहीं बिगड़ा हे । वह 
यदि चाहे तो अपनी सत्य चेतना को जाग्रत करके अपनी वर्तमान स्थिति 
का सुधार कर सकता है, जीवन का उन्नयन कर भविष्य को उज्ज्वल 
बना सकता है । प्रबुद्ध मानव शक्तिशाली शास्ता भी है। आत्मा के 
सत्य पर आसीन होकर ध्वंसकारी प्रवृत्तियों का ग्रामूल विनाश कर 
सकता d । उसे वतंमान के ग्रदार्शनिक अंधकार को सत्य की ज्योति से 
दूर कर शारवत सत्य को आज की पृष्ठभूमि में समझना चाहिए। वे 
सत्यज्ञाता और भविष्यद्रप्टा की भाँति चेतावनी देते हुए कहते हैं कि 
यदि मानव-जाति ` बढ़ती हुई अव्यवस्था और ्रनाचार से मुक्त होना 
चाहती है एवं अपने विनाश से वचना चाहती है तो उसे ग्रविवेक, 
ग्रनैतिकता, अधर्म तथा कुबुद्धि के पाप-कोषों को उतार फेंकना चाहिए । 
उसे उस व्यापक सत्य का वरण करना चाहिए जिसमें सभी सत्यों का 
समावेश है। उसे विभिन्‍न सिद्धान्तो में निहित ग्रांशिक सत्यों को इस 
सवं स्थित सत्य की कसौटी पर निखारकर उस चेतना को पहचानना 
होगा जो सर्वान्तरात्मा है। चेतनामूलक ज्ञान उस विश्‍व दर्शन का 
आह्वान करेगा जो नव-जीवन का संचारक है । राधाकृष्णन झाशान्वित 
हैं 1 वे कहते हैं कि वर्तमान dud, निराशा, अनास्था और कंठा ने, 
वास्तव में, यह व्यक्त कर दिया है कि चेतना के जीवन को भूलकर 
व्यक्ति जी नहीं सकता है । विएव-चेतना से विमुख हो जाने के कारण ही 
भानव मानव नहीं रह गया है । चेतना का जीवन ही मानवता का जीवन 
हे । यह मानव-जाति के उस ग्राचरण का प्रतीक हे जो मंगलमय विश्व 
का विधान है । 

चेतना के जीवत को ही राधाकृष्णन सर्वोच्च वांछनीय ध्येय मानते 
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हें । इस वांछनीय ध्येय को श्रात्मसात्‌ न कर सकने के कारण धर्म और 
विज्ञान एक-दूसरे के विरोधी तो हो ही गए हैं, साथ ही अपना कर्तव्य 
निभाने में भी असमर्थ हो गए हैं । मनुष्य, मनुष्य का विरोधी हो गया है। 
वह एक-दूसरे को शत्रुवत्‌ समझता है । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे के प्रति शंकालु 
है। मनुष्य भूल गया है कि उसके जीवन का कुछ अर्थ है। उसके कर्म 
प्रबुद्ध और दायित्वपूर्ण होने चाहिए । ग्राज का व्यक्ति भ्रांतवुद्धि हो गया 
है, उसके अन्दर का मनुष्यत्व नरभक्षक वन गया है । अपनी सुख-सुविधा, 
स्वार्थ तथा अहंकार के मोह में पड़ा मनुष्य भूल गया है कि उसे केसे 
जीना चाहिए--सम्यक्‌ जीवन कया है ? मनुष्यत्व का क्या अर्थ है ? विज्ञान 
की भ्रपार शक्ति ने उसे दंभी और विलासी वना दिया है । वह प्रकृति पर 
शासन करने के लिए लालायित हो उठा है । वह दूसरों के अधिकारों का 
अपहरण करने के लिए उत्कठित है ग्रधिक क्या ! भौतिक विज्ञान ने 
उसे मंत्रमुग्ध कर दिया है-वह अपनी चेतना को ही भूल गया है। 
भौतिक सुख-सुविधा से संतुष्ट होकर अपने भ्राध्यात्मिक विकास एवं मानव- 
जाति के कल्याण की ओर अग्रसर होने के वदले वह अणु-विनाश और 
उद्जन-प्रलय का आवाहन करने में व्यस्त है । दूसरी ओर धमं निष्क्रिय 
और संकीणं हो गया है। वह सत्यरहित निर्जीव ग्राचारों एवं बाह्या- 
ङम्बरों का पर्यायवाची तथा भेद-बुद्धि का जनक बन गया है। राधाकृष्णन 
का धमं से ग्रभिप्राय उस धमं से है जो आध्यात्मिक, बौद्धिक और वंज्ञानिक 
है । उनके भ्रनुसार धमं ही दर्शन है, दर्शन ही धर्म है। वह धमं मानव- 
चेतना का प्रतीक E । यह चेतना सभी प्राणियों का सवेव्यापी आंतरिक 
सत्य है। यह सच है जहाँ तक व्यक्तियों के मानसिक-कायिक स्वरूप का 
प्रश्‍न है, वे समान नहीं हैं । किन्तु यदि भिन्नता के इन बाह्य कोषों को हटा 
दें तो अपने अनावृत रूप में सभी समान हैं, चंतन्य-स्वरूप हैं । मनुष्य का . 
सारभूत गुण चेतना की गहराइयों में निहित है । प्रत्येक एक स्वतंत्र चेतना 
है । अपनी आत्मा की पूर्णता को प्राप्त करने के लिए एवं सत्य के स्वरूप 
को पहचानने के लिए सभी समान रूप से स्वतंत्र हैं। आत्मा का जीवन 
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अन्य आत्माओं के जीवन का आदर करता है । वह सबको अपनी पूर्णता 
प्राप्त करने का नैसगिक अधिकार देता है। ग्रात्मा का यह धर्म बताता है 
कि आत्मा का आत्मा से, धर्म का धर्म से, राष्ट्र का राष्ट्र से विरोध नहीं 
है । कोई किसी का शत्रु नहीं है । सभी समान हैं, चैतन्य स्वरूप एवं स्वतंत्र 
हुं । मानव-जाति को चैतन्य-स्वरूप देखना, उसमें आत्मा के एकत्व को पाना 
भगवदपंण होना है, भगवान्‌ का हो जाना है । 

प्रबुद्ध मानव-जीवन ही चेतना का जीवन है । चेतना को भूलना 
मनुष्य के अन्तःसत्य का अपमान करना है । झाज की निरन्तर बढ़ती 
हुई अव्यवस्था, अंघकार और हाहाकार के मूल में चेतना का ही अज्ञान 
है । चेतना का बोध उस समाज या विधान की अपेक्षा रखता है जहाँ 
प्रत्येक व्यक्ति एक पूर्ण श्रौर स्वतन्त्र आत्मा के अधिकार का भोक्ता है । 
परम्परा, अंधविश्वास, अविवेक: शक्ति की महदाकांक्षा और वैज्ञानिक 
चमत्कारों के प्रवाह में बहने वाले मानवों की दृष्टि सीमित, कुटिल एवं 
अन्धी है । मनुष्य के समक्ष आज एक ही लक्ष्य है--भौतिक और देहिक 
सुख-सुविधा । पर विधि की विडम्वना यह है कि भोग-विलास और सांसारिक 
Us की वृद्धि के साथ वह अपने आंतरिक साम्य को खोता जा रहा है। 
उसका स्वार्थ और दम्भ उसी की आत्मिक शांति का शत्रु हो गया है । 
व्यक्ति व्यक्ति को धूल में मिलाना चाहता है; राष्ट्र राष्ट्रका अपमान 
करने का अवसर खोज रहा है । राधाकृष्णन इस व्यक्तिनिष्ठ तथा राष्ट्र- 
निष्ठ संकीर्ण चेतना के रूपान्तर के आकांक्षी हैं । वे विइवव्यापी ग्राध्या- 
त्मिक चेतना के संदेशवाहक हैं । चेतना सार्वभौम ग्रान्तरिक सत्य है । 
दूसरे की चेतना की ग्रवहेलना अपनी ही चेतना की भ्रवहेलना है । सभी में 
समान रूप से चेतना का जीवन प्रवाहित हो रहा है। प्रत्येक का जीवन 
स्वतः मूल्यवान है । प्रत्येक को चेतना का जीवन बिताने का स्वाभाविक 
ग्रधिकार है । वह व्यक्ति, जो चेतना का जीवन स्वयं बिताता है, अथवा 
अपनी आत्मा की परिपूर्णता को प्राप्त करना चाहता है, दूसरे को भी 
इस जीवन का अधिकारी मानता है । वह इसे अपना जन्मसिद्ध दायित्व 





विशवदर्शंन की अनिवार्यता «e 


मानता है कि वह अपने साथ ही दूसरों को भी चेतना के जीवन की ओर 
प्रेरित करे । 

राधाकृष्णन के दर्शन का संदेश व्यावहारिक है । वे उन मानव-मूल्यों 
की स्थापना करना चाहते हैं जो सक्रिय है । अतः चेतना का जीवन काल्प- 
निक या अमूर्त नहीं है; वह भ्रव्यावहारिक तथा अयथार्थ नहीं है । उसकी 
समस्याओं को तकशास्त्र, ज्ञानमीमांसा या रेखागणित की समस्याश्रों की 
भांति जीवन-सत्य से विच्छित्त कर किसी एकांत सुख-सम्पन्त कक्ष की 
दीवारों के अन्दर बेठकर नहीं सुलझाया जा सकता । दशंन का सम्बन्ध 
विश्व-जीवन से है, उसका कार्य सम्पूर्ण आत्मा को सन्तोप देना है, न कि 
मात्र वौद्धिक जिज्ञासा का समाधान करना । उसका उद्देश्य मानव-जीवन 
को समझना तथा उसका घर्म मानवता का दिव्यीकरण करना है। राधा- 
कृष्णन के श्रनुसार दर्शन जीवन का वह मूलगत सत्य है जो बुद्धि को 
ज्योतित करता है, जीवन को सक्रियता और हृदय को ग्राह्वाद प्रदान करता 
है । आत्मा के वास्तविक स्वरूप का वोध ही आत्मानन्द है और आत्मानन्द 
मानव-एकता का वोब है । वह ग्रात्मवोध मानव-कल्याण का इच्छुक है । 
यह उन मान्यताओं की भावात्मक स्वीकृति है जो - मानव-संस्कृति के 
विकास में सहायक हैं। मानव-कल्याण के लिए राधाकृष्णन विश्वद्शन 
की स्थापना और विकास को अनिवाय मानते हैं। साथ ही उनका 
विश्वास है कि विश्व-दर्शन एवं विश्‍्व-घमं के वीज मानव-भूमि में सर्वत्र 
बिखरे पड़े हैं । अब यह मनुष्य पर है कि उन्हें पहचाने, उनका स्वागत 
करे तथा उनके साथ तादात्म्य का अनुभव करे । सभी प्राणियों में तात्त्विक 
zx जेवी समानता है । उनकी आत्मिक ग्रौर देहिक भूख समान है। 
उनमें जो मनोवत्तियाँ और मनःस्थितियाँ मिलती हैं वे सव एक ही मानव- 
चेतना एवं विश्व-चेतना के स्फुलिग हे । मात्र भौगोलिक परिस्थितियाँ 
मनुष्यों को एक-दूसरे से अलग नहीं कर सकतीं । मनुष्यों को एकता का 
ज्ञान ही मानववाद है। मानववाद विभाजन-वबुद्धि को हेय मानता हे । 
वह समस्त मानवता के कल्याण का भ्रभिलापी है । राधाकृष्णन का कहना 
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है कि भ्रव वह समय ग्रा गया है कि मानवता के भावात्मक सक्रिय मंगल 
के लिए विश्व-दर्शन का आह्वान ही नहीं किया जाए, उसे पूर्णरूपेण 
जीवन में कार्यान्वित करने का सम्यक्‌ प्रयास भी किया जाए । ऐसे आदर्शो, 
मान्यताओं ग्रौर संस्थाओं को स्थापित किया जाए जो व्यक्ति, राष्ट्र या किसी 


समुदाय-विशेष की न होकर समस्त विश्व के व्यक्तियों की थाती हों। ऐसी 
'संस्थाओ्रों का प्रयोजन मात्र भौतिक सुख-समृद्धि न होकर मानव को मानवता 


का श्रथ समझाना हो । उसे वांछनीय जीवन से भ्रवगत कराना हो जिससे 
वह स्वस्थ रूप से कल्याणप्रद जीवन व्यतीत करना सीख सके, मानव के 
भीतर विश्वात्मा के प्रस्फुटित होते हुए सौंदर्यं को निहार सके । 

मनुष्य ही मनुष्य का ज्ञाता ग्रौर संरक्षक है। मनुष्य का पतन 
इसलिए हो गया है कि वह अपनी आत्मा को भूलकर चेतना के सत्य से 
वियुक्त हो गया है । वह भ्राश्रयहीन ग्रौर संवलविहीन होकर चेतना के 
वास्तविक धरातल से स्खलित हो गया है । विस्थापित मानव की बुद्धि 
को निराशाओं भ्रौर भ्राशंकाग्नो के कोहरे ने धूमिल कर दिया है। उसकी 
गति त्रिशंकु को-सी हो गई है। वह उस जीवन के अर्थ और लक्ष्य से 
च्युत हो गया है जो उसका ग्रंत:सत्य है । शाइवत सनातन सत्य के नाम 
पर उसने बाह्यचार, रूढ़ि-रीति, श्रविवेक और ग्रनाचार को ओढ़ लिया 
है । वह सत्य के ग्रान्तरिक तथ्य और सार रूप को समभने में असमर्थ 
है । यदि मानव को जीवन में पुनः स्थापित होना है तो उसे धर्म के 
आन्तरिक सत्य को समझना होगा । विश्व-चेतना और वैज्ञानिक ज्ञान के 
संदर्भ में उसकी पुनर्व्याख्या करनी होगी । पौराणिक कथा-कहानियों, 
वैदिक आदेशों, उपनिषदों के मूलमंत्रों को वोधगम्य भाषा और सरल 
झाली में प्रस्तुत करना होगा । उन्हें उस पृष्ठभूमि पर उतारना होगा 
जिसकी मनुष्य को आवश्यकता है । यदि शाइवत सत्य वर्तमान युग-चेतना 
का माग-दशन नहीं कर सकता, जीवन को शिव और सुन्दर नही बना 
सकता तो वह मृगजल है । 

राधाकृष्णन का चेतना का दर्शन विश्वदर्शन है और विश्वदर्शन 
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मानव-दर्शन है, मानव-कल्याण का दर्शन है । मानव-दर्शन की श्रेष्ठता यह 
है कि वह सनातन एवं शाश्‍वत सत्य को सक्रिय मानव-मूल्यों का रूप देना 
स्वधमं मानता है । दर्शन जीवन का सत्य है । दार्शनिक वह है जो जीवन 
के अन्दर पेठकर जीवन का ग्रध्ययन करता है, न कि एक वैज्ञानिक की 
भाँति वाहरी विश्लेषण । जीवन का ग्राभ्यंतरिक अध्ययन आध्यात्मिक: 
मूल्यों को. मानव-मुल्य के समरूप पाता है। मानवता से रिक्त अध्यात्म 
्रथंशून्य है, उसकी कोई उपयोगिता नहीं है । मूल्यों का ऐसा बोध उस 
विचार, कमें, भावना, प्रणाली या सिद्धान्त को हेय और त्याज्य बतलाता 
है जो व्यावहारिक गुत्थियों को सुलभाने तथा जीवन को रहने योग्य बनाने 
में असमर्थ है । 

मनुष्य का कल्याण चेतना के जीवन में है । यदि वह मानवता, मानव- 
सभ्यता, मांनव-जीवन को उसके द्रुत गति से होते हुए हास से बचाना 
चाहता है तो उसे चेतना के मूल्यों को मानव-जीवन के क्षितिज पर 
प्रस्फुटित करना होगा । उस नवीन सभ्यता एवं आध्यात्मिक संस्कृति का 
निर्माण करना होगा जिसके निर्माणात्मक तत्त्व वतमान में fau पड़े हैं 
ग्र जिसको नींव शाश्वत है। उसे इन तत्त्वों को संयोजित कर उन्हें 
एकता के साँचे में ढालना एवं सर्वागीण चेतना की समग्रता में देखना 
होगा जिससे वे संयुक्त होकर बलशाली बन सके और dag विकास की 
शरोर अग्रसर हो सकें | आध्यात्मिक मानव-मूल्यों के प्रति मानव-जाति का 
जीवंत प्रेम और सक्रिय आस्था ही विश्व को उसके वतमान रोगों से 
मुक्त कर सकेगी । गाज के श्रमानुषीय युग में मनुष्य को अति मानवीय 
होना है । उसे अन्दर से बदलकर झात्मज्ञान प्राप्त करना है । मनुष्य का 
जीवन जव आध्यात्मिक चेतना में रूपान्तरित हो जाएगा, आन्तरिक 
रूप से शुद्ध, पवित्र और दिव्य हो जाएगा, तभी विश्व का रूप बदलेगा । 
आन्तरिक शुचिता ही बाह्य शुचिता को जन्म देगी ।' मानव-जीवन 
ाध्यात्मिक सामंजस्य की एकता में बॅधकर महत्तर, श्रेष्ठतर, सुन्दरतर 
मौर दिव्यतर हो जाएगा । रांधाकृष्णन का कहना है कि विश्वदर्शन ही 
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आन्तरिक, बाह्य एवं व्यक्ति और विश्व के ऐक्य की चेतना को 
जाग्रत कर सकता है । विश्वदर्शन का यह धर्म है कि विश्व में जो झूलगत 
आध्यात्मिक संचरण व्याप्त है उसके प्रति वह मानवों को सचेत करे 
ताकि वे तदनुरूप कमं करने लगें। विश्व और मानवों के जीवन का 
रूपान्तर एवं दिव्यीकरण ग्राज के युग की महत्‌ आवश्यकता है ओर यह 
विश्वदर्शन द्वारा ही सम्भव है । वर्तमान स्थिति के ग्रद्ध-सत्य, विज्ञान और 
धर्मं की एकांगिता एवं जीवन की मृतप्राय अ्रवस्था हमें सहज ही विश्व- 
दर्शन की ओर आकर्षित करती है । विश्वदशन मूत एकता का दर्शन है । 
यह विश्व-जीवन की रक्षा के लिए, शान्ति और कल्याण की प्राप्ति के 
लिए मानव-हृदयों को स्नेह-सूत्र में गूंथ देता है। आदिम काल से ही 
सभ्यता के अग्रणी प्रतिनिधियों और ईशदूतों ने समान रूप से एक 
विश्व के स्वप्न deu हैं यद्यपि वे उस स्वप्न को मूतिमान रूप नहीं दे 
याए । गाज इस स्वप्न को वास्तविकता देने की समस्या ज्वलंत अथवा 
अत्यावश्वक हो गई है क्योंकि हम भ्राज के आणविक शक्ति के युग में 
विश्व-ध्वंस के अस्त्र-शस्त्रों एवं आयुधों का निर्माण कर रहे हें ।॥ किसी 
भी झाणविक युद्ध का परिणाम भयंकर तथा विश्वघातक हो सकता है । 
हमें अपने को विनष्ट करने या एक ही परिवार के सदस्य के रूप में जीने-- 
इन दो पक्षान्तरों में से एक को चुनना है । वतंमान स्थिति ध्वंस और 
चरम संघर्ष की है, यह निविवाद है। मानवता को ध्वंस से बचाने 
के लिए एवं विश्व-जीवन को ह्वासोन्मुखी और ध्वंसोन्मुखी प्रवृत्तियों से 
मुकत करने के लिए विदव-ऐक्य, विश्व-मेत्री अथवा विश्वबन्धुत्व के 
आदश को मूर्तिमान करना ही होगा । सह-जीवन को अस्तित्व प्रदांन 
करने की क्षमता राधाकष्णन के अनुसोर मात्र विश्वदर्शन में ही है । 
विश्वदर्शन का सक्रिय सहयोग ही उस दुृढ़ता और संकल्प को जन्म दे 
सकता है जो सत्ता-प्रेम, द्वेष, तानाशाही, एकांगिता, स्वजन-पक्षपात, 
स्वार्थ, उदासीनता, निष्क्रियता और रूढ़िवोदिता से मनुष्य को विमुख कर 
देगा और उस बुद्धि को जन्म देगा: जो सभी मतों के स्वस्थ मूल्यांकनों 
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द्वारा उनकी अच्छाइयों का अनुमोदन और बुराइयों का त्याग कर देगी 
एवं उस हृदय को विकसित करेगा जो सभी को सहज स्नेह देगा । साथ 
ही उस चेतना का प्रस्फुटन करेगा जो सार्वभौम होने के कारण मनुष्य 
जाति को श्रान्तरिक एकता में संयोजित कर देगी । 





अध्याय ४ 
त्रध्यात्म की देन 


राधाकृष्णन वर्तमान युग को भ्रमानवीय मानते हैं । यह युग प्रयोग, 
आविष्कार, विषमता और विरूपता का है। यह वैज्ञानिक युग है । 
विज्ञान ने चेतना से अधिक महत्त्व पदार्थ को दे दिया है। मानवता से 
अधिक श्रेष्ठता सत्ता-प्रेम को प्रदान कर दी है । स्पष्ट है इस काल का 
मानव मानव-धरातल से अत्यधिक दूर हो गया है। साथ ही यह भी 
स्वत:सिद्ध है कि मानव मानव होकर ही जी सकता है । वैज्ञानिक ज्ञान 
भ्रपने-ग्रापमे ठीक है, किन्तु जब उसे ही पूर्ण सत्य मान लेते हैं तब वह 
अनन्त आपत्तियों का कारण बन जाता है। वैज्ञानिक ज्ञान की उन्नति 
भी उसकी सीमाश्रों का उद्घाटन कर रही हे । यह ज्ञान सम्यक्‌ नहीं 
है। कुछ ऐसी अ्रन्तिम सीमाएं हैं जिनका अतिक्रमण करना वैज्ञानिक 
ज्ञान की शक्ति में नहीं है। वह विश्व के आन्तरिक सत्य को समभने में 
ww EO वह विश्व के तथ्यों का निश्लेषण कर लेता है, उनके 
पारस्परिक सम्बन्धों को भी समभा लेता है, किन्तु विश्व की समुचित 
व्याख्या नहीं कर पाता है। उसके झनुसंधान विश्व की वर्तमान स्थिति 
तक ही सीमित हैं । विश्व के आदि और अन्त पर विज्ञान अभी प्रकाश 
नहीं डाल पाया है । विदंव-प्रयोजन और विद्व-उत्पत्ति को समझने सें 


असमर्थ विज्ञान अपनेआपमें अपूर्ण है--उसकी अपूर्णा दर्शन की | 
अपेक्षा रखती है । वह दर्शन के वरद्‌ हस्त के बिना पूर्णता नहीं प्राप्त « 


कर सकता है । 
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दर्शन से वियुक्त विज्ञान की उन्नति ने भ्रमानवीय एवं पाशविक 
भवृत्तियों की उन्नति--घुणा, प्रतिशोध, प्रतिस्पर्धा एवं शक्तिशाली बनने 
की लालसा को प्रोत्साहित किया है। यह भयंकर विनाश का सूचक है । 
किसी भी क्षण उद्जन की ध्वंस अग्नि पृथ्वी को भस्म कर सकती है । 
अत: आज मानव के सम्मुख एक ही मार्ग है, या वह मानवीय बने या 
विनष्ट हो जाए । किन्तु जीवन जीने के लिए है। जीना ही मनुष्य का 
घमं है । यह धर्म उस ग्रात्मा का घर्म है जो ग्रात्म-प्रवुद्ध है; जिसे शुभ- 
अशुभ, सुन्दर-असुन्दर, वांछनीय-अ्वांछनीय का ज्ञान है; जो श्रपने भले- 
बुरे, भूत-भविष्य ग्रौर वर्तमान पर चिंतन कर सकती है तथा जो भ्रपनी 
भावी की स्वयं निर्मात्री है । 

मानव-जीवन की तुला पर जव राधाकृष्णन वर्तमान सभ्यता को 
तोलते हैं अथवा उन मूल्यों का परीक्षण करते हैं जिन्हें भ्राज के समाज 
ने अपनाया है तो उन्हें घोर निराशा होती है। ये मूल्य गहन मानवीय 
सत्यों के प्रतीक नहीं हैं। ये जीवन-संरक्षण में सहयोगी होने के विपरीत 
उसको ध्वंस की झर ले जा रहे हैं । किन्तु साथ ही राधाकृष्णन स्वीकार 
करते हैं कि वर्तमान सभ्यता पूर्णतः त्याज्य नहीं है : इसमें बहुत-कुछ 
शुभ है, वरण करने योग्य है । दुःख है कि वरणीय सत्य ग्रविवेक के 
कुहासे में छिप गए हैं । वे ग्रपना अर्थ और दायित्व खो बैठे हैं। जिस 
भाँति कीचड़ में लिपटे हीरे की ज्योति नहीं दीखती है, वह मिट्टी का 
ढेला ही प्रतीत होता है, उसी भाँति वरणीय तत्त्व मानव-चेतना की उपज 
होने पर भी पूवंग्रहों, संकीर्णताओं, अंधविश्वासों, ग्रहं भौर स्वार्थ की । 
प्रवृत्तियों तथा झविवेक से लिप्त हो जाने के कारण मानवता से टूर हो गए हैं। 

विश्व-सभ्यता, पूर्व और पश्चिम की जीवन-प्रणाली एवं धर्म और 
विज्ञान सत्यांशों से रिवत नहीं है। पर्चिम के वैज्ञानिक मानस ने देश- 
काल के व्यवधान को मिटाकर समस्त विश्‍व के देशों को एक-दूसरे के 
निकट लाकर भौतिक सुखों की वृद्धि कर दी है एवं जीवन के वाह्य रूप 
को संवार दिया है । पूरव ने आत्मिक उन्नति अथवा आंतरिक समृद्धि द्वारा 
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चेतना के धर्म की मूलगत आवश्यकता को समझाया है । किन्तु दोनों ही 
संकीर्णता के जाल में फेस गए हैं। वैज्ञानिक बुद्धि संशयात्मक ओर 
थ्वंसात्मक प्रवृत्ति को जन्म दे रही है तथा आस्था अविवेक की चादर 
झोढ़॒ रही है । परिणामस्वरूप वैज्ञानिक बुद्धि और अविवेकी आस्था 
जीवन का अर्थ समझने का प्रयास करने के वदले उसे कुत्सित और घृणित 
बना रहे हैं। विज्ञान यदि प्रकृति पर शासन करने को ही सव-कुछ मानने 
लगा है, तो धर्म ने प्रचलनों, रूढ़ियों, अंधविश्वासों को अपना लिया है । 
यही कारण है आधुनिक विश्व-सभ्यता जीवन को प्रगति देने में असमर्थ 
है । वह अपनी कार्य-शक्ति और जीवन-क्षमता खो ét है । पौवे संस्कृति 
निःस्पंद और मृतप्राय हो गई है तथा पाइचात्य ध्वंसोन्मुखी । विरव- 
सभ्यता भ्राज ग्रनास्था, भ्रनाचार और अशान्ति से पीडित है । व्यापक 
ध्वंस की ओर बढ़ती हुई विश्व-प्रवृत्ति, राजनीतिक गतिविधियाँ, सामाजिक 
और नैतिक अव्यवस्था, आथिक विषमता और बौद्धिक अनिश्चितता 
मानवता के सत्य को चुनौती दे रही हैं । सत्य का अज्ञान एवं ग्रादर्शनिक 
प्रवुत्ति ही मानसिक, भौतिक, राजनीतिक, सामाजिक, धामिक आदि 
विभिन्‍न रोगों के मूल में है। मनुष्य का विश्वास जीवन के शाश्वत मूल्यों 
से उखड़ गया है । वह उन्हें संदेह से देखने लगा है। उसकी ग्रदार्शनिक . 
प्रवृत्ति ने उसे कहीं का नहीं रहने दिया है । वह निराश्रित और असहाय 
है। जीवन के आधारभूत मूल्यों के अज्ञान के कारण वह निरवलंव और 
दुर्बल अनुभव करने लगा है । दुर्वलता ने उसे शक्ति की ओर आकर्षित 
` किया है । शक्ति देवतुल्य और पूजनीय हो गई है, प्रत्येक का अ्रभीष्सित 

लक्ष्य बन गई है । प्रत्येक राष्ट्र और व्यक्ति शक्तिशाली होना चाहता हे, 
दूसरे को दवाना चाहता है । आज मानवता के सम्मुख सत्तारूढ़ होने की 
प्रतियोगिता है । शक्ति की दानवीय लालसा ने सवंत्र आतंक फेला दिया 
है । कौन किसको किस समय लील जाएगा, मालूम नहीं । न किसी पर 
किसी को विश्वास है, न स्वाभाविक प्रेम और व सहज त्याग ही । यह 
मनुष्य की झाध्यात्मिक निधंनता की स्थिति है । भ्रात्मोद्धार के ख्रोत से 
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वियुक्त, सत्य के ज्ञान से अनभिज्ञ, मानव धीरे-धीरे निर्जीव होता जा 
रहा है । यदि वह आध्यात्मिक एवं आत्मिक समृद्धि प्राप्त नहीं कर लेता 
है तो उसकी मृत्यु निश्चित है । 

विज्ञान की महत्‌ शक्तियों को स्वीकार करते हुए राधाकृष्णन उसके 
सामने विनत नहीं हैं । वह समृद्धि व्यथं है जो आत्मिक क्षुधा को तृप्त 
नहीं कर सकती । वे भ्राविष्कार त्याज्य हैं जो मनुष्य को मनुष्य नहीं 
चना रहने देते । विज्ञान ने प्रकृति पर झ्राशातीत अधिकार प्राप्त कर लिए 
हैं, उसके आविष्कार आरचर्यजनक हैं, पर वे मानवीय नहीं है । आज 
मनुष्य ने प्रकृति के रहस्यों की कजी पा ली है, उसके पास वस्तुओं का 
अम्बार लग गया है किन्तु इसने उसे qd काल से. ग्रधिक सुखी और 
विवेकी नहीं वनाया है । मनुष्य को बुद्धि वौनी और कृठित हो गई है। 
वैज्ञानिक शक्ति के अनुपात में उसका विकास नहीं हो पाया है । विज्ञान 
मनुष्य की इच्छाओं को विकसित करने, उनका उन्नयन और दिव्यीकरण 
करने के वदले उन्हें अधिक शक्तिशाली और पांशविक वना रहा है-- 
उनकी अमानवीय तृप्ति के लिए अधिकाधिक साधन खोज रहा है । किन्तु 
सुरसा राक्षसी की भांति उसकी लालसा संतुष्ट होने के वदले अधिकाधिक 
मुँह फाड़ रही है । जव तक वैज्ञानिक आविष्कार, आविष्कार ही वयों, 
ओद्योगिक सभ्यता और प्रचलित घमं मानवता एवं मानवचेतना के सत्य 
को झात्मसात्‌ नहीं कर लेंगे तब तक वे निर्माणात्मक एवं कल्याणकारी 
कार्य नहीं कर पायेंगे । निःसन्देह, वैज्ञानिकों ने उन प्राकृतिक शक्तियों पर 
विजय प्राप्त कर ली है जिनका पूर्वजों ने भयभीत होकर स्तवन किया 
था । सभी प्रकार की सुख-सुविधा मनुष्यों को सुलभ हो गई है। भ्रव 
चन्द्रलोक में भवन-निर्माण करने की कल्पना uas पुलकित कर रही है । 
किन्तु क्या भौतिक सुख-भोग आत्मिक सुख-शान्तिदायक है ? क्या आज 
का मनुष्य प्राचीन युग के मनुष्य से अधिक सुखी है ? सफलता का माप- 
दण्ड आत्मिक सुख और शान्ति को मानते हुए राधाकृष्णन विश्वव्यापी 
वैज्ञानिक सभ्यता का परीक्षण करते हैं और निष्कषंस्वरूप कहते हैं कि आज 


६८ राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


सर्वत्र निराशा-ही-निराशा परलक्षित होती है। निराशा, अतृप्ति तथा mot 
ने जीवन को अधिकृत कर लिया है । शक्ति, अधिकार तथा स्वत्व की 
लालसा दिनोंदिन प्रचण्ड एवं वीभत्स रूप ग्रहण करती जा रही है । 
बालक, नवयुवक, प्रौढ़ सभी दुखी और व्याकुल हैं। बौद्धिक, भावुक एवं 
मानसिक व्यग्रता का साम्राज्य सवंत्र छाया हुआ है । श्रौद्योगिक-वँज्ञानिक 
सभ्यता ग्राधिभौतिक सुखों की वृद्धि के साथ आन्तरिक श्रशान्ति की 
सूचक बन गई हैं। यह प्रत्यक्ष है कि सभी प्रकार के सुख-साधनों से घिरे 
हुए इस काल के मानव का मन तिक्त है। भौतिक सुख और श्रान्तरिक. 
अशान्ति युगपत्‌ रूप से बढ़ रहे हैं तो क्या विज्ञान का वरदान मानव 
के लिए अभिशाप है ? राधाकृष्णन विज्ञान को अभिशाप या त्याज्य नहीं 
मानते हैं। वे मात्र इस बात पर महत्त्व देते हैं कि विज्ञान को सत्य से 
विच्छिन्त करना घातक है । विज्ञान वरदान हो सकता है, निर्माणकारी 
XIX मंगलमय हो सकता है, पर इसके लिए उसे सत्य पर श्रासीन होना 
होगा 1 सच देखा जाए तो विज्ञान और प्रचलित घर्म दोनों ही अच्छाइयों 
और बुराइयों को समेटे हुए हैं यदि अच्छाइयों का ग्राधार जीवन सत्य 
एवं शाइवत सत्य है तो बुराइयाँ मानवस्वभावजन्य सीमाओं की उपज 
हैं । बुराइयों का त्याग और भ्रच्छाइयों का वरण उस विएवचेतना या 
विश्व सत्य को अभिव्यक्ति देगा जो वास्तव में है और जो जीवन को 
वांछनीय बनाता है और बनाएगा 

प्रकृति पर शासन करने की दुर्दमनीय लालसा ने विज्ञान को ्रन्धा 

बना दिया है । भौतिक सुख-सुविधाःप्राप्त व्यक्ति भ्रन्तरात्मा के सत्य को 
भूल गया हे । उसके गहं ने उसके भ्रान्तरिक साम्य ग्रोर शान्ति को भंग 
कर्‌ दिया है, उसे पशुवत वना दिया है । वह प्रतिद्वन्द्रिता, प्रतिशोध और 
द्वेष के दावानल में झुलस रहा है । अपनी श्रेष्ठता एवं महानता स्थापित 
करने की चिरता उसे अनवरत घेरे रहती है । उसकी एकमात्र कामना है 
कि कसे दूसरे को बुराई करू, कैसे उसका अपमान करू, कंसे उसे नीचा 
दिखाऊ, केसे उससे सव-क्रुछ छीन ल॑ ।' अथवा विज्ञान अपने विकास के 





- 
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साथ निम्न, कुत्सित और जटिल इच्छाओं की वृद्धि को जन्म देकर भ्रतृव्ति 
का कारण वन गया है। इच्छाथ्रों के पतन ने मनुष्य को दानव वना 
दिया & । वह पारस्परिक एकता और प्रेम को भूलकर द्वेष और शत्रुता 
की भ्रग्नि में झुलस रहा है । विज्ञान से प्रत्युत्पन्न दर्शन शक्ति और अहं 
का दर्शन है--सत्य, देवत्व या मनुष्यत्व का नहीं है । वही दर्शन श्रथवा 
वही जीवन-प्रणाली मनुष्य को सुख दे सकती है जो आत्मबोध, आत्म- 
सत्य एवं ग्रात्मज्ञान की उपज है जो सभी ग्रात्माओों को समान भाव से 
देखती है, जो स्वंभुतान्तरात्मा को पहचानती है । विज्ञान यदि मंगलमय 
होना चाहता है तो उसे इस सत्य को आत्मसात्‌ करना होगा । तभी 
भौतिक सुख-समृद्धि सार्थक हो सकेगी श्रौर उसके साथ ही युगपत्‌ रूप से 
आन्तरिक सुख-शान्ति स्थापित हो सकेगी । पारस्परिक श्रादान-प्रदान, 
स्नेह, सहानुभूति, मित्रता, एकता, त्याग और दया उस मनुष्यत्व को 
प्रतिष्ठित कर सकेंगे जो इस युग की सर्वोच्च पुकार है । स्पष्ट है आज 
सभी मनुष्य इस अभाव का अनुभव कर रहे हैं--विज्ञान अपने ग्रणुध्वंस 
की चेतावनी द्वारा तथा राजनीति अपनी कूटनीति, चाणक्य-नीति और 
युद्ध-कला द्वारा जिस मनुष्यत्व की स्थापना का डंका पीट रही है वह UT 
सव-कुछ है किन्तु मनुष्यत्व नहीं है। इतिहास साक्षी है कि घृणा, 
स्वार्थान्धता, भेद और शक्ति-वल मानवों में दानवता भ्रौर पशुता को ही 
उपजाते हैं न कि एकत्व की भावना को p कूटनीति की कुटिलता ने सदैव 
ही मनोमालिन्य, कटुता और भेदवुद्धि को जन्म दिया हे । भय और 
दाक्ति-वल पशुःप्रवृत्ति के सूचक हैं, प्रकृति के राज्य के प्रहरी हैं। मानव- 
मनों को निकट लाने के विपरीत यह उनमें फूट उत्पन्न कर रहे हैं । 
आत्माओं को सत्तात्मक एकता की डोरी में पिरोने के बदले उन्हें मदान्ध. 
और प्रमत्त बना रहे हैं । यदि राजनीति, विज्ञान एवं औद्योगिक सभ्यता 
लोगों को आतंकित करके उस ग्रचारण की स्थापना कर भी दे जो समस्त 
मानवता के लिए कल्याणप्रद है, तो ऐसा आचरण स्थायितवरहित तथा 
क्षणिक होगा । स्थायित्व के लिए मनुष्य को अन्दर से बदलना एवं रूपा- 
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न्तरित होना होगा । उसमें आत्मा के वास्तविक स्वरूप के ज्ञान को 
प्रज्वलित करना होगा । आत्मा का ज्ञान ही वतलाता है कि प्रत्येक का 
जीवन मूल्यगभित है; प्रत्येक के अस्तित्व का अर्थ हे, प्रत्येक अपनी पूर्णता 
को प्राप्त करने का ग्रधिकारी है । साथ ही मनुष्य एक-दूसरे से अविभाज्य 
रूप से सम्वन्धित हैं । अतः विना पारस्परिक सहयोग, प्रेम, सहानुभूति, 
त्याग के वे जी नहीं सकते । जिन्हें भ्रज्ञानवश मनुष्य घृणा की दृष्टि से 
` देखता है वे, वास्तव में, उसके प्रेमास्पद हैं; उसके अपने हैं । ग्रात्मीयों 
का विनाश उसके स्वयं का विनाश है। वह तथा अन्य मनुष्य एक ही 
व्यापक सत्य के अविच्छिन्न ST हैं । आज जो परस्पर कटुता, द्वेष बढ़ते 
जा रहे हैं उनके मूल में आत्मा का अज्ञान है । अज्ञान ने मनुष्य के संयो- 
जित व्यक्तित्व का विभाजन कर दिया है। वह जो कहता है करता नहीं 
है, जो करता है वह कहता नहीं है; उसके प्रकट आचरण तथा चिन्तन 
झौर स्वभाव में महान्‌ भेद है; वह जैसा दीखता है, वास्तव में, वैसा है 
नहीं । चिन्तन और प्राचरण, आदर्श और यथार्थ, सिद्धान्त और व्यवहार, 
कथनी और करनी, दो समान्तर रेखाओं की भाँति हो गई हैं जो कभी 
मिलती ही नहीं हें । निःसन्देह, एक ही व्यक्तित्व में ऐसे विरोधी तत्त्व 
उसके विघटन के सूचक 

राधाकृष्णन इस विघटन को दूर करना भ्रनिवार्थ मानते हैं । मनुष्य 
को पहले अपने व्यक्तित्व का संयोजन करना है । उनका कहना है जब 
तक सिद्धान्त भ्रौर व्यवहार में साम्य और एकत्व स्थापित नहीं हो जाता 
तब तक कुछ भी सम्भव नहीं है--न स्वस्थ जीवन, न मानव-कल्याण | 
जव तक यह संशय वना रहेगा कि किसके मन में राम है और किसके 
वगल में छुरी' तव तक कुछ नहीं हो पाएगा । । आज का मनुष्य AAAA, 
अविश्वास और विनाश-बुद्धि के सागर में गोते खा रहा है। निम्न तथा 
अनिदिष्ट इच्छाय्नो का प्रभंजन उसे कभी खाई की ओर ले जाता है तो 
कभी खंदक को ओर । ऐसी स्थिति में जव कुछ भी निश्चित नहीं है, 
मनुष्य लक्ष्यहीन हो गया है । कुतर्क, स्वार्थ और सन्देह उसके जीवन को 
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कुरेद-कुरेदकर ग्रसह्य तथा वर्वर बना रहे हैं। धमं ग्रंथ ग्रास्था अथवा 
प्रचलनों का पर्यायवाची हो गया है श्रौर विज्ञान ने मानव-वुद्धि को संशय, 
घृणा, वितृष्णा तथा ध्वंस के वादलों से आच्छादित कर दिया है। आज 
मनुष्य कठपुतली की भाँति है । उसका विवेक भ्रष्ट हो गया है--वह 
निजत्व-शून्य है । उसकी चेतना मलिन पड़ गई है--वैज्ञानिक संशयवादी 
प्रवृत्ति और प्रतिद्वन्द्रिता तथा प्रचलनों के झंध थपेड़ों ने उसे उसके मूल 
स्रोत से दूर फेंक दिया है । राधाकृष्णन का कहना है कि मनुष्य के लिए 
चेतना के धर्म को समझना आवश्यक हो गया है । आध्यात्मिक जागरण 
के विना मानव विनाश को प्राप्त हो जाएगा । जीवन को शुभ और 
मंगलमय वनाने के लिए उसे अपनी आत्मा का मूल्यांकन कर उसके 
सारभूत अन्तःसत्य को समझना है, उसके भ्रर्थ और प्रयोजन का ज्ञान 
प्राप्त करना है । बिना जीवन के भ्रन्दर पैठे हम उसे समझ. नहीं सकते । 
जीवन के आन्तरिक सत्य का वोध चेतना के धमम का वोध है । वही 
जीवन को जीवनी शक्ति, गति, स्वास्थ्य और लक्ष्य देगा । उसे आत्मपूणं 
बनाएगा । जीवन के गहन सत्यों की ओर जव मानव जाति समवेत 
रूप से कुकेगी तभी मानव-आत्मा तथा सम्पूर्ण मानवता पूर्णता प्राप्त 
करेगी । 

राधाकृष्णन का विश्वास है कि विश्व की समस्त व्याधियों के मूल 
में आध्यात्मिक भ्रज्ञान है। इस अज्ञान से मानवता को ऊपर उठता 
होगा । आज वह चेतना के ज्ञान के अभाव का किसी-त-किसी रूप में 
अनुभव कर रहा है । जीवन में सर्वत्र निष्प्राणता भ्रोर अव्यवस्था परि- 
लक्षित हो रही है । आश्‍चर्य है कि मानव श्रभी तक नहीं चेता है । वह 
जीबन का प्रयोजन, उसका अर्थ और लक्ष्य को समझने का प्रयास नहीं 
कर रहा है। जीवन को व्यवस्थित करने, उसमेष्याण-शक्ति फूंक देने की ओर 
ध्यान देने के विपरीत बह कंठाओं अर हताशाओं को चिपकाए हुए है | प्रबौ- 
दविक प्रवृत्तियों की वरसाती नदी का वेगपूर्ण प्रवाह उसे जीवन के उद्देच्य 
से दूर ले जा रहा है । वह मंझधार में पड़ा लक्ष्यहीनता के भेंवरों में पड़- 
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कर वृत्त में घूम रहा है । एक अव्यक्त ग्राकुलता उसे झाच्छादित किए 
हैं । उसकी यह व्याकुलता उन्नति, विकास, निर्माण, सह-ग्रस्तित्व आदि 
योजनाश्रों के रूप में शान्ति की खोखली पुकार उठा रही है । उसके सभी 
प्रयास दिनोंदिन विनष्ट होते जा रहे हैं क्योंकि उसकी प्रेरणा अर्थ शून्य, 
एकांगी और श्रहंजन्य है । विज्ञान ने जिस भौतिक समृद्धि का डंका पीटा 
है उसके चरम विकास की श्राकांक्षा ग्रपने-ग्रापमें घातक है। न यह तृप्त 
ही हो सकती है और न मानव-कल्याण की स्थापना ही कर सकती हे । 
सुख-सुविधा की लालसा घृत पड़ी भ्रग्नि की भाँति बढ़ती जा रही है-- 
अपनी दानवाकार वृद्धि में वह श्रमानवीय तत्त्वों को प्रोत्साहित कर रही 
है । सुखोपभोग की वासना की तृप्ति के लिए व्यक्ति एक-दूसरे का दमन 
ओर शोषण कर रहा है । स्वर्ग की कामना के लिए यंत्रवत्‌ रूढ़ि-रीतियों 
का पालन कर रहा है एवं प्रथानुमोदन को धर्म समझने लगा है। वह 
पंडितों, ज्योतिषियों तथा पद और शक्ति-सम्पनों को उत्कोच दे रहा है। 
फिर भी वह आंतरिक शान्ति से कोसों दूर है । वह दुःखी और व्यग्र है 
क्योंकि वह स्वर्ण मृग को सत्य मानने लगा है । भौतिक समृद्धि भ्रपने-ग्राप 
में परिपूर्ण नहीं है । उसे आंतरिक, ्रात्मिक एवं आध्यात्मिक परिपूर्णता 
का साधन बनाकर ही हम सुख प्राप्त कर सकते हैं। किन्तु इस महत्‌ 
सत्य को भूलकर प्रत्येक व्यक्ति मात्र भौतिक सुख-साधनों की चिता में 
ग्रस्त हे । ऐसा प्रतीत होता है कि वह कोई महत्त्वपूर्ण कायं, गम्भीर 
ग्रत्वेपण कर रहा है । उसके कार्य की इलाघनीयता यह्‌ है कि वह कुत्सित 
आचरण, कूठाग्रस्त व्यवहार, अइलील साहित्य, असंतोषपु्ण मानसिक 
चित्त-वृत्तियों और विचारधारा्रों को मनोविज्ञान और वास्तविकता की 
दुहाई देकर अपना रहा हे । उसका सत्‌ आचरण दिखावटी है--वह श्रच्छे 
कर्म इसलिए नहीं करता कि गह भ्रन्तर से सदाचारी है वरन्‌ इसलिए कि वह 
दूसरा को प्रभावित कर सके, उन पर भ्रपनी महानता और श्रेष्ठता की 
धाक जमा सके, पत्र-पत्रिकाशों में उसका नाम वहुर्चाचत हो जाए और 
वह जनप्रिय हो जाए। दिखावा ही भोजन, दिखावा ही वस्त्र ग्रोर दिखावा 
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ही चिन्तन हैँ-सर्वत्र दिखावा ही दिखावा है । दिखावा में रमने वाले 
व्यक्ति का ज्ञान अपूर्ण ओर खोखला है क्योंकि वह ज्ञान को ज्ञान के 
लिए नहीं चाहता है । वह सत्य का ज्ञान नहीं चाहता वरन्‌ उस ज्ञान का 
पंडित होना चाहता है जो दूसरों को चमत्कृत कर दे । ज्ञान के प्रत्येक 
क्षेत्र में वह कुछ नया कहना चाहता है--उस नवीनता को ग्भिव्यक्ति 
देता हे जो रूपात्मक है, ग्रन्ततंथ्यशुन्य है । उसकी नवीनता वास्तविक 
प्रेरणा तथा यथार्थं अनुभूति से रिक्त है। इस रिक्तता को वह शब्दा- 
डम्वरों, नवीन उपमाश्रों, कुत्सित विवो तथा अभिव्यंजनाओं द्वारा दूर करने 
का विफल प्रयास करता है और उस पर गवं करता है। तांबवे को कितना 
ही चमकाया जाए वह सोना नहीं दीखेगा-ग्वास्तविकता, अज्ञान और 
ग्रनुभूतिशुन्यता को कितना ही संवारा जाए वह कालक्रम में अपना 
रूप व्यक्त कर ही देगी । इस झून्यत्ता के कारण ही यह युग उस श्रेष्ठ 
साहित्य श्रौर कला का सर्जन करने में असमर्थ है जो मनुष्यों में प्राण-शक्ति 
का संचार कर सके, सत्य को ग्रभिव्यवित दे सके, वास्तविक आनन्द और 
वेदना को छू सके । विज्ञान के शासन का यह काल सत्य ज्ञान के अभाव 
में सर्वव्यापी ग्रसंतोष का काल बन गया है : यह अन्धा राजा, ग्रंधी नगरी, 
अंधे आचरण का काल है । वैज्ञानिक बुद्धि को उसके आविष्कारों ने 
परास्त कर दिया है--प्रकृति पर शासन करने के बदले वह स्वयं उसके 
हाथों का कठपुतला बनता जा रहा है। मनुष्य भूल गया है कि उसका 
ध्येय उचित रूप से जीना है, जीवन का सुन्दर निर्माण करना है। विज्ञान 
ने हमें आकाश में चिड़ियों की भांति उड़ना और जल मे मछलियों को 
भाँति तैरना सिखा दिया है, किन्तु पृथ्वी पर फेसे रहे, यह हमें नहीं 
आता ।' 

राधाकृष्णन की धारणा है फि उचित जीवने फी समस्या आध्यात्मिकता 
की समस्या है । मनुष्य मुलतः साध्या त्सिक है । विश्व एक सुसंगठित साध्या- 
त्मिक विधान है । भ्राण जो हम भौतिक, बैज्ञानिक, ४! चिषिक तथा यभकला 
की योग्यता को प्राप्त कर फूले गही समा रहे हैं बह तब तक स्यथ, व्यथ ही 
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क्यों महान हानिप्रद हैं जव तक कि हम उन्हें आध्यात्मिक जीवन के लिए 
उपयोगी नहीं बना देते हैं। भ्राध्यात्मिकता एकता आर प्रम का जीवन हे । 
समभाव, समदृष्टि और समगअस्तित्व का जीवन है । वह विश्ववन्धुत्व का 
जीवन है । बिना उसे हृदय से अपनाए मानव प्रगति नहीं कर सकता । 
यही कारण है कि वैज्ञानिक आविष्कार जीवन की रक्षा करने के विपरीत 
उसका ध्वंस कर रहे हैं । वास्तव में वाह्य प्राप्ति से कहीं अधिक मूल्य- 
वान और आवश्यक आन्तरिक प्राप्ति और सिद्धि है । मात्र बाह्य प्राप्ति 
विषमताओों का कारण बन जाती है । वह वास्तविक सुख प्रदान करना 
तो दूर कटुता और शत्रुता उत्पन्न करती है । वैज्ञानिक सभ्यता के पास 
शक्ति और शौयं है, पर वह मदान्ध और दिग्भ्रम में हे । उसे नहीं मालूम 
कि इनका सदुपयोग कैसे करे--वह उसी भाँति उनका दुरुपयोग कर रही 
है जिस भाँति जीवन और शक्ति से ओतप्रोत अ्रबवोध वालक उचित निद- 
शन और ज्ञानाभाव के कारण अपने घर की वस्तुओं की तोड़-फोड़कर 
प्रसन्न हो उठता है अ्रथवा उस प्रसिद्ध मूर्ख की भाँति जो उसी डाल को 
काटता है जिस पर वह स्वयं der है । वैज्ञानिक युग का उन्माद विषधर 
की तरह फन फॅलाकर मानव-विनाश के लिए फूत्कार कर रहा है । उसकी 
विषली साँस इस काल के मानव को, सुख-साधनों की यथेष्ट उपलब्धि 
होने पर भी, सुखी जीवन व्यतीत नहीं करने दे रही है। आध्यात्मिक अंध- 
कार ने मानव-जीवन को त्रस्त कर दिया है, वह विवश है । सत्य ज्ञान 
के अभाव में. भौतिक ऐश्वर्य एवं वेज्ञानिक उपलब्धियाँ निष्प्राण और 
निरथंक हैं। निरर्थक ही क्यों, वे विनाशकारी वन गई हैं। वैज्ञानिक 
सभ्यता को चेतना का धमं शाश्वत मूल्यों को चुनौती दे रहा है । बिना 
आध्यात्मिक मूल्यों के पाश्‍चात्य सभ्यता तथा वैज्ञानिक-ग्रौद्योगिक संस्कृति 
स्थायी नहीं रह सकती है उसका ध्वंस अवश्यम्भावी है । विज्ञान द्वारा 
मनुष्य ने प्रकृति पर विजय अवश्य प्राप्त कर ली है, पर वह उसके रहस्यों 
का उद्घाटन कर ग्रपने-ग्रापको भूल गया है । अपने मूल-स्रोत और जीवन- 
ध्येय से स्खलित होकर उसे अपने स्वरूप का ज्ञान विस्मरण हो गया है । 
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मैं क्‍या हूँ ? आत्मसाक्षात्कार क्या है? जीवन का ध्येय क्या है ?--श्रादि 
समस्याथ्नो को वह SUA, श्रव्यावहांरिक, अ्रवास्तविक कहकर हँस देता 
है। उसकी इच्छाएँ सुनिर्देशित, दिव्य और संतुष्ट होने के बदले अधिका- 
धिक जटिल और दानवी होती जा रही हैं । वह अपने ही सुखोपभोग की 
लालसा, व्यक्तित्व के उन्माद, कुतर्क तथा सन्देह में भस्म होता जा रहा 
हे । उसे उसी के मिथ्या अहं ने दंशित कर दिया है; न वह स्वयं सुखी है 
ओर न दूसरों को ही सुखी रहने दे रहा है। विज्ञान ने जिस व्यक्तिवाद, 
तकं-बुद्धि, संशयात्मक दृष्टिकोण को जन्म दिया है उसने मनुष्य को कुंठित, 
संकीर्ण और कक्की बना दिया है। वैज्ञानिक की दृष्टि को आध्यात्मिक 
अन्धकार ने रुद्ध कर दिया है। विज्ञान तकं-वुद्धि का अतिक्रमण करने में 
असमर्थ है और सत्यज्ञान एवं अध्यात्म तकं-बुद्धि तक सीमित नहीं रह 
सकता है। वह तकं-वुद्धि से अधिक है । सम्पूर्ण आत्मा का सत्य है । 
आत्मज्ञान अथवा चेतना कां ज्ञान ही मनुप्य को--मानवता को-सुख 
आर सन्तोष दे सकता है । 

यदि विश्व की समस्याओं के मूल में आध्यात्मिक अन्धकार है तो 
इस अन्धकांर को दूर करने का क्या उपाय है? क्या आध्यात्मिक जागरण 
सम्भव है ? क्‍या आध्यात्मिकता विज्ञान और प्रचलित एवं रूढ़िग्रस्त धर्म 
की सीमाओ्ों को दूर कर उन्हें स्वस्थ जीवन-विकास के लिए सहयोगी 
वना सकती है ? जिस चेतना के धर्म पर राधाकृष्णन को अथाह विश्वास 
है अथवा जिसकी प्रशंसा करते-करते वह कभी नहीं थकते हैं वह कहाँ 
है, कहाँ से आएगा ? कया उसका अस्तित्व मात्र राधाकृष्णन को कल्पना 
में है? राधाकृष्णन झाध्यात्मिकता को एक ज्वलंत वास्तविकता मानते 
है | उनका कहना है कि आध्यात्मिकता विश्वव्यापी है, जो कुछ भी है 
वह चेतना का ही प्रकाश है तथापि इसको दृढ़ैतापूर्वक अपनाने का श्रेय 
qd को ही है । पूर्व ही आज पुनः इसके पुनर्जागरण अथवा पुनर्जीवन 
का भार वहन कर सकता है । समस्त मानवता को वह उस सत्यमय 
जीवन की दृष्टि दे सकता है जो मानवोचित है । तो बया चेतना के 
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धर्म एवं आध्यात्मिक सत्य से पाश्चात्य जगत्‌ अनभिज्ञ रहा है ? कया 
वह मात्र Td की धरोहर है ? 
राधाकृष्णन की दृष्टि सजग, निष्पक्ष और सत्यान्वेषी है । वे कत्त॑व्य- 
निष्ठ हूं । चेतना के धर्म के वाहक हैं । चेतना वह आधारभूत सत्य है 
जिसके बिना न पोर्व है न पाश्चात्य; वह विश्वजीवन में गूंफित सत्य 
है। राधाकृष्णन ने अपने व्यापक रौर गहन श्रध्ययन द्वारा यह 
प्रमाणित किया है कि विभिन्न दर्शन--यूरोपीय, चीनी, भारतीय आदि--- 
समान रूप से चेतना के सत्य पर आधारित हैं । उनमें ग्रन्तर इस चेतना 
के प्रति प्रबुद्धता का है । आध्यात्मिकता इसी अर्थ में मुख्यतः पूर्व की 
सम्पत्ति है क्योंकि वह इसके प्रति अधिक सजग रहा है । कोई भी दर्शन 
अपने-आपमें पूर्ण नहीं है क्योंकि सत्य समग्र एवं सम्पूर्ण है और 
विशिष्ट दर्शन दार्शनिक के दृष्टिकोण तथा समय की उपज है। प्रत्येक 
दर्शन में किसी-न-किसी प्रकार का दोप परिलक्षित होता है । चेतना 
का सत्य सम्पूणं तथा व्यापक सत्य होने के कारण समस्त सिद्धान्तों का 
अपने भीतर समावेश करता है । राधाकृष्णन का कहना है कि विभिन्न 
दर्शनों की एकांगिता तथां विरोधों को दूर कर उनके सत्यांशों को चेतना 
के सत्य की एकता में समुचित रूप से प्रतिष्ठित करना आज के दाझं- 
निक का प्रथम कतव्य है । दर्शनों और सिद्धान्तों की परम एकांगिता 
ने लोगों को विभ्रम में डाल दिया है। वे सत्य को उसकी समग्रता में 
समझने के बदले उसके भ्रस्वाभाविक भेदों और विरोधों में उलक गए हैं । 
व्यापक दर्शन एवं विश्वदर्शन का प्रतिपादन करना राधाकृष्णन ग्रपना 
अमुख घर्म मानते है । उनका कहना है कि पौवं और पाश्‍चात्य dieg- 
तियों जा संघर्ष परम नहीं है । यदि हम सारग्राही दृष्टि से काम लें तो 
उनके विरोध मिट सकते हैं। दोनों हो एक ही व्यापक सत्य के दो रूप 
हैं। दोनों ही भ्रच्छाइयों और बुराइयों से भ्राविष्ट हैं । राधाकृष्णन 
NR दर्शनों का नीरःक्षीर विवेचन करते है । उनकी बुराइयों को त्याग- 
% उनकी अच्छाइयों के एकत्व तथा साम्य पर प्रकाश डालते हैं । 
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भ्रध्यात्मप्रेमी होने के कारण वे विभिन्न दशंनों, विशेषकर पूर्वी और 
परिचिमी दर्शनों, के मेल अथवा सत्‌ सम्बन्ध के आकांक्षी है । पूर्व के परं- 
परावादी विवेक तथा परिचिम के नवीन वैज्ञानिक ज्ञान और शक्ति- 
लोलुपता के वीच जो मनोमालिन्य की दूरी उत्पन्न हो गई है उसे मिटाने' 
के लिए वे उस स्नेहवंध का निर्माण करते हैं जिसमें दोनों संयुक्त होकर 
एक-दूसरे को समृद्ध, सशक्त तथा सम्पन्न बना सकें । बे उन दोनों के बीच 
मध्यस्थ का कार्य करते हैं और अपने इस रूप में उनका ध्येय समन्वया-. 
त्मक तथा पुर्नानर्माणात्मक है । 

राधाकृष्णन का कहना है कि विश्व के इन दो महान्‌ ध्रुवीय 
सभ्यताश्नो के परम्परागत सिद्धान्त दो भिन्न मान्यताभ्रों को अपनाए हुए 


हें | दोनों की ही मान्यताऐ सत्य हैं किन्तु उनकी सत्यता एक-दूसरे से 


विच्छिन्न होकर सम्भव नहीं है वरन्‌ संयुक्त होकर । पूर्व और पश्चिम 
दोनों ही अपने स्वस्थ सम्पन्न जीवन के लिए एक-दूसरे के याचक हैं। पूर्व 
को परिचमी विज्ञान को अपनाना होगा येदि वह अपने आध्यात्मिक मूल्यों 
को जीवंत भ्रौर सक्रिय रूप देकर उनकी सुरक्षा भर स्थायित्व चाहता 
है। परिचिम को वैज्ञानिक शक्ति का सदुपयोग करने के लिए पूर्व की 
आध्यात्मिकता का आश्रय लेना होगा। परिचम ने भौतिक प्रकृति का 
विवेकपूर्वक mA कर उसे मानव-पआ्लावश्यकताओं की पति के लिए 
साधन बनाया है और पूर्व ने अपने आध्यात्मिक ज्ञान द्वारा मानव-स्वभाव 
को दार्शनिक निरूपण कर उसके सामाजिक और नैतिक दायित्व पर 
प्रकाश डाला हे तथा उसके महत्‌ आध्यात्मिक विकास की सम्भावनाओं 
का विश्लेषण किया है। ma आवश्यकता है कि दोनों ही एक-दूसरे के 


अनुभव और ज्ञान का लाभ उठाएँ, अन्यथा दोनों ही अपने एकांगी विकास 


की घुटन में आगे नहीं बढ़ सकेंगे । पुवं और पश्चिम को एक-दूसरे को' 


समझने का प्रयास कर पारस्परिक गुणों का अनुमोदन तथा प्रशंसा करनी 


चाहिए । पूर्व और परिचिम दोनों का ही मुलगत आध्यात्मिक दृष्टिकोण 


भमान है यद्यपि दोनों ने ही अपने विकासक्रम में भिन्न मूल्यों को ऐ 
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` लिया है। किन्तु ये मूल्य दुरूह तथा दुर्वोध नहीं हैं। मूलतः एक ही 
सत्य की श्रभिव्यक्ति होने के कारण वे वोधगम्य तथा ग्रविरोधी हैं । 
विभिन्न दशनो में जो भेद दीखता है वह मूलगत नहीं है, वह भेद 
केवल प्रणाली का है, ग्रथवा उस माध्यम का जिसके द्वारा उन्होंने 
अपने विचार प्रस्तुत किए हें । भाषा, परम्परा, परिवेश, अभिव्यक्ति की 
शेली, अनुभूति तथा व्यक्तित्व के अनुरूप प्रत्येक चिन्तक अपने सत्य ज्ञान 
को अभिव्यक्ति देता हे । सत्य का ज्ञान सावभौम है; देशकाल की सीमा 
में उसे नहीं वाँधा जा सकता । पर यह अवश्य है कि जब कोई दार्शनिक 
या विचारक सत्य को अपने विचारों द्वारा अभिव्यक्त करने का प्रयास 
करता है तव वह उसे अपनी अ्रभिव्यवित की शेली, समय और परिस्थिति 
का रूप अनांयांस ही देता है। किन्तु एक निष्पक्ष पाठक ग्रौर ग्रालोचक 
को चाहिए कि वह ददान में निहित सत्य को इन सीमाओं से मुक्त करके 
समझने की चेष्टा करे। जब हम विभिन्न दर्शनों को उनके विशुद्ध रूप 
में देखने का प्रयास .करते हैं तो यह सहज ही प्रतीत हो जाता है कि 
सभी दार्शनिकों ने अपने गहन चिन्तन के अमूल्य क्षणों में विशुद्ध आत्मा 
और भ्रनुभवात्मक आत्मा, पारमार्थिक श्रौर प्रतिभासित सत्ता, सहजवोध 
और तकंवुद्धि के भेद को समका है। विश्‍व के किसी भी भाग के amai- 
निकों को ले लें-- उन दार्शनिकों को जिन्होंने गम्भीरतापूर्वक विचार किया 
है ्रथवा जिनमें सच्ची दार्शनिक जिज्ञासा रही है, उनकी मूलगत 
दार्शनिक श्रास्था में समानता मिलती है । यह आस्था यह भी वतलाती 
है कि जिस देश और काल में दाशंनिक ्रास्था प्रवल रही है वह देश 
ओर काल संस्कृति तथा सभ्यता के उत्थान के युग का द्योतक रहा है। 
अतः दाशनिक समृद्धि का काल देश की उन्नति का काल रहा हैं भ्रौर 
दार्शनिक ह्लास पतन का काल । जव दार्शनिक चिन्तन और जीवन रुद्ध 
हो जाता हुँ तव कुव्यवस्था, कुण्ठा, सन्देह, झज्ञानान्धकार देश को घेर लेते 
हैं भोर परम्परा निमुल होकर ग्रशक्त हो जाती है। ऐसी स्थिति में 
दशन को ही देश की मुक्ति और विकास के लिए फिर से उठकर पथ- 
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प्रदर्शक वनना पड़ता है। दूसरे शब्दों में, जब दर्शन राष्ट्र एवं देश के 
जीवन का प्रतिनिधित्व कर उस पर अधिष्ठित हो जाता है तभी देश 
उन्नति कर पाता है । समय की आवश्यकतानुसार विशिष्ट विचारधाराएँ 
जन्म लेती हैं--सब विचारधाराएँ परिस्थितियों के साथ वार्तालाप मात्र 
हैं श्र्थात्‌ विचारधाराएँ परिस्थितिजन्य हैं। एक विशिष्ट परिस्थिति 
विशिष्ट चितन-पद्धति को जन्म देकर कालक्रम में विलीन एवं निमूल हो 
जाती है; इतिहास की प्रवहमान धारा में वह समय के साथ अपने ग्रवेशेष 
छोड़कर लुप्त हो जाती है । थही कारण है कि कोई विचार, विचारधारा 
या सिद्धान्त परम और निरपेक्ष नहीं है यद्यपि उसका अस्तित्व अपने- 
ग्रापमे एक अर्थ रखता है। विभिन्न दार्शनिक सिद्धान्तों को उन देश, काल 
और परिस्थितियों के संदर्भ में ही भलीभांति समभा जा सकता है जो उनके 
जन्म का कारण रही हैं, भ्रन्यथा उनकी उपयोगिता और श्रथं का निष्पक्ष 
मूल्यांकन असंभव हो जाएगा । सभी दर्शनों का बाह्यरूप परिवर्तनशील 
समय की उपज है, किन्तु इसका यह अर्थ कदापि नहीं कि उनका सार- 
तत्त्व खोखला है क्योंकि महान्‌ दाझंनिक प्रत्यक्ष ्रथवा श्रप्रत्यक्ष रूप से 
एक ही निष्कर्ष पर पहुँचते हैं। उनकी मूल अनुभूति समान है--सभी ने 
शाइवत सत्य का अनुभव किया है । पर जब विवादप्रिय मानव उन दर्शनों 
का अध्ययन विरोध एवं कटु आलोचना की दृष्टि से करता है तो वह 
उनके आधारभूत एकता के सत्य को समभने के बदले बाह्य रूपों, सीमाओं 
और आकारों की विभिन्नता में खो जाता है । 

मूलगत आध्यात्मिक एकता की खोज को अपना लक्ष्य मानकर 
राधाकृष्णन विज्ञान और धर्म दोनों का स्वागत करते हुए उनके दोषों 
पर मुक्तहस्त होकर प्रहार करते हैं। विज्ञान और धमं, कोई भी उनकी 
सूक्ष्म अन्वेषिणी बुद्धि से नहीं बच पाते हैं । दोनों ही की दुर्वलताश्रों के 
प्रति उन्हें कुछ कहना है जो अप्रीतिकर होते हुए भी प्रीतिकर है । दोनों 
को उनके दोषों से सुक्त कर वे उन्हें सत्यम्‌, शिवम्‌ भौर सुन्दरम्‌ की 
रूपसज्जा से मण्डित कर देना चाहते हैं । उनका कहना है कि विज्ञान और 
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WW अपनी विशिष्टता रखते हुए भी एक-दूसरे से भिन्न नहीं हैं । उनका 
समन्वय अनिवाय है । मानव-सभ्यता इस समन्वय की ग्रपेक्षा रखती है । 
विज्ञान के विरुद्ध उनका कहना है कि मनोविज्ञान, जीवशास्त्र, 
नक्षत्र-विद्या, भौतिकशास्त्र, समाजविज्ञान, राजनीति आदि अपनी नवीनता 
का दावा अवश्य करते हूँ, पर उनकी नवीनता जीवन के पाशविक स्तर 
तथा युद्ध-क्षेत्र को ही सुशोभित कर सकती है। वैज्ञानिक आविष्कार 
स्वयं अपने जन्मदाता मनुष्य का ही विनाश कर रहे हैं । साथ ही विज्ञान 
न तो जीवन के ध्येय पर प्रकाश डाल पा रहा है और न जीवन की 
तात्कालिक समस्याओं को ही सुलभा पा रहा है। हम झाज और अभी 
केसे जिए, यह वतलाने में विज्ञान असमर्थ है। वैज्ञानिकता से पूर्ण प्रभावित 
अर्वाचीन पाश्चात्य दार्शनिक की स्थिति भी वैज्ञानिक से श्रेष्ठ नहीं है । 
दोनों ही एक ही समान नौकाओं qx d$ हैं। मनुष्य घवराकर ज्ञान के 
विभिन्न क्षेत्रों का आश्रय खोज रहा है, पर वे उसकी स्थिति को अधिक 
दयनीय वना रहे हें । जीवशास्त्र यदि उसे वातावरण तथा प्राकृतिक 
नियमों की पराधीनता का पाठ पढ़ा रहा है तो मनोविज्ञान उसे परिस्थिति, 
परिवेश, भ्रचेतन मन और ग्रन्थियों के कारागार में बन्द कर रहा है। 
भौतिकशास्त्र भ्रादि विशुद्ध प्राकृतिक विज्ञान उसकी भोगलिप्सा को 
पाशविक बना रहे हैं । राजनीति और समाजशास्त्र उसके आन्तरिक और 
आध्यात्मिक विकास एवं सर्वागीण विकास को भूलकर उसे राजसत्ता और 
समाज के हाथ का दास वना रहे हैं। राज का मानव चेतनात्मक ऐक्य 
में साँस लेने के विपरीत नियम, शक्ति, भय और सह-भ्रस्तित्व के पाठ को 
शुकवत्‌ दुहरा रहा हे । नवीन तत्त्वज्ञान ने ग्रात्मा, ईश्वर-सम्बन्धी 
तात्त्विक समस्याझ्रों को बौद्धिक और मानसिक व्यायाम तथा तर्क और 
गणित की झनिवाय मान्यताओं तक सीमित कर दिया है। राधाकृष्णन 
विज्ञान के ऐसे विस्तृत कुप्रभाव पर दुःख प्रकट करते हैं। विज्ञान अपने- 
WITH बुरा नहीं हे । दोष मनुष्य की भ्रष्टबुद्धि का हे जो धर्म की भाँति 
विज्ञान का भी दुरुपयोग कर रही है । वैज्ञानिक आविष्कारों ने मनुष्य . 
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को वावला वना दिया है । वह भुल गया हे कि उसके जीवन का कोई 
लक्ष्य भी है । वह जेव आवश्यकताओं का प्राणीमात्र नहीं, उसका दायधन 
आध्यात्मिकता है। उसे अ्रध्यात्म एवं चेतना को समझना होगा, उसी के 
लिए जीना होगा । जव वह विज्ञान का आध्यात्मिक जीवन के लिए साधन 
की भाँति प्रयोग करना सीखेगा तभी वह अपने कल्याण की ग्रोर 
अग्रसर हो सकेगा । विज्ञान गन्तव्य नहीं है, गति है; साध्य नहीं, साधन 
है । जव तक मानव ने विज्ञान का दुरुपयोग नहीं किया था, उसी को लक्ष्य 
नहीं माना था, वह सुखी था । -अ्रव भी यदि मनुष्य चाहे तो कृषि और 
उद्योग के क्षेत्रों को इतना समृद्ध कर सकता है कि fasa से दरिद्रता, 
रोग, क्षुधा, भ्रशिक्षा आदि का नामोनिशान मिट जाएगा | निवास, वस्त्र, 
भोजन की व्यवस्था सवंसुलभ हो जाएगी । विज्ञान ने यातायात, रेल, 
तार, मुद्रण, रेडियो तथां टेलिविजन द्वारा देश-कांल की दूरी को जीत 
लिया है। विज्ञान के कारण मनुष्य एक-दूसरे के निकट ग्रा गए हैं; 
विभिन्‍न संस्कृतियों का संगम और विचारों का आदान-प्रदान सुलभ हो 
गया है । पर समान्तर रूप से इसने एक विषम स्थिति को भी उत्पन्न 
कर दिया है । मनुष्य एक-दूसरे से, बगल में छुरी रखकर, मिलने लगे 
हैं। भय, शंका, शक्ति से त्रस्त आज की वैज्ञानिक सभ्यता दयनीय है। 
मनुष्य की दुर्वेलता--विज्ञान के सहारे स्वयं उठने के बदले दूसरों को ध्वंस 
करने की प्रवृत्ति-उसे विनाश की ओर गिराती जा रही है । राधाकृष्णन 
इस आत्मविनाश से मनुष्य का संरक्षण करना चाहते हैं। वे मानवजाति 
की रक्षा, संवर्धन और उत्थान के अभिलापी हैं। उनका कहना है कि 
यदि व्यक्ति चेतना के सत्य के माध्यम से विज्ञान के उपयोग को समझे 
तथा अपने सामाजिक, राजनीतिक, राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों 
को चेतना के ऐक्य में प्रतिष्ठित कर दे, तो वह सचमुच ही भ्रद्वितीय 
वैज्ञानिक ग्राविष्कारों द्वारा भू-जीवन को स्वग वना देगा । विज्ञान और 
यन्त्रकला प्रशंसनीय हैं, किन्तु यह मनुष्य का दुर्भाग्य है कि वह उनका 
सदुपयोग नहीं कर पा रहा है। उसने शरौद्योगिक और उपयोगितावादी 
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दृष्टिकोण अपना लिया है । वह स्वार्थी ग्रोर भोगविलासप्रिय हो गया है। 
शक्ति, सुविधा, सत्ताप्रेम तथा विलासिता की तुष्टि के लिए विज्ञान को 
अपनाकर वह अक्षम्य भूल कर रहा हे । | 
वैज्ञानिक ज्ञान की अपनी विशेषताएं हैं । वह सावंभोम हे । विज्ञान 
समस्त विशव की सम्पदा है । वैज्ञानिक संस्कृति मात्र यूरोप की नहीं है, 
बह मानवजाति की है । इस संस्कृति के शुभ और अशुभ गुण समस्त 
विश्व को आच्छादित किये हुए हं । खेद है कि ग्रच्छाइयों की तुलना में 
इसकी वुराइयाँ अधिक उभर आई हैं । इसके ध्वंसात्मक पक्ष ने इसके 
निर्माणात्मक पक्ष को निगल दिया है । विज्ञान के आधिपत्य में वह 
विचारधारा जनप्रिय हो गई है जो शारीरिक सुख को ही सव-कुछ मानती 
है--यह उस अटूट मनोवैज्ञानिक सत्य को भूल गई है कि शारीरिक दुःख 
से कहीं अधिक ग्रसह्य श्रौर दीर्घकालीन मानसिक दुःख है। वैज्ञानिक 
मानव को झात्मिक एवं आध्यात्मिक सत्य का विस्मरण हो गया है, किन्तु 
उसका यह विस्मरण उसी को प्रताड़ित कर रहा हे । सत्य के प्रति उदा- 
सीनता उस मानव आत्मा के प्रति उदासीनता है जिसको पूर्णता ग्रौर 
आनन्द के हम ग्राकांक्षी हैं। यह उदासीनता--उदासीनता ही क्यों, वितृष्णा 
भी, वतमान दुःख, वेमनस्य, कटुता, ध्वंस आदि को बढ़ा रही है। 
समाज की वतमान स्थिति लज्जास्पद है । सभ्यता को सुख भोग, नैतिकता 
को प्रचलन, धर्म को परिपाटी, तथा राजनीति को व्यापार और शोषण 
मान लिया हे । राधाकृष्णन इस लज्जा और घोर दुःख से मनुष्यजाति 
की मुक्ति चाहते हैं। उनका कहना है कि वैज्ञानिक श्रफ़ीम ने मनुष्य को 
कत्तंव्य-विमूढ़ कर दिया है । वह बुद्धि का दुरुपयोग करने लगा है । कुतकं 
करना तथा दूसरों को प्रताडित करना उसका स्वभाव हो गया है । उसकी 
शिक्षा संकुचित हो गई है | आध्यात्मिक भ्रंधकार में शंकाओं, संदेहं की 
अनन्तता उसे मन्थित कर रही है । उसका सदाचार रूपात्मक है | वह 
सहज मन से अथवा गार्था से सदाचारी नहीं है किन्तु दूसरों को प्रभावित 
करने के लिए सदाचार का प्रदर्शन करता है। उसे श्रामूल बदलने की 
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आवश्यकता ग्रनिवार्यं हो गई है। उसके भीतर और बाहर, दोनों का 
रूपान्तर करना होगा । उसका आध्यात्मिक जागरण करना होगा, उसकी 
धार्मिक चेतना को सुप्तावस्था से जगाना होगा । विना घामिक जाग्रति, 
धामिक पुनरुत्थान के उसका कल्याण असम्भव है । उसे भ्रात्मिक सत्य 
की ओर उन्मुख करना होगा । राधाकृष्णन श्राध्यात्मिक धर्म के सूत्रकार 
तथा चेतना के सन्देशवाहक हैं । लोगों के भीतर आध्यात्मिक मूल्यों 
के प्रति आस्था जगाना वे ग्रपना स्वेप्रिय कतव्य मानते हैं । विचारों की 
विश्वृंखलता एवं ग्रात्मिक सत्थ के श्रज्ञान ने करोड़ों मानवों को भ्राक्रान्त 
कर तृतीय विश्वयुद्ध के भय से त्रस्त कर रखा है । वैज्ञानिक और 
यन्त्रकला को सभ्यता ने सन्देह, नास्तिकता तथा ध्वंसबुद्धि को प्रश्रय 


दिया है । 
राधाकृष्णन वैज्ञानिक संस्कृति को चेतावनी देते हुए कहते हैं कि 


यदि मानवता को अपनी रक्षा करनी है तो उसे आध्यात्मिक जीवन को 
अपनाना होगा । जीवन के विभिन्न क्षेत्रों, राजनीतिक, miar, पारि- 
वारिक, सामाजिक, व्यावसायिक स्तरों तथा समस्त जीवन को सुखद 
बनाने के लिए मनुष्य को आध्यात्मिकता का वरण करना ही होगा । वही 
आथिक असमानता को दूर करेगी, दुःखद विगत को सुखद वर्तमान और 
सम्पन्न ग्रनागत में बदल देगी । राजनीतिक और राष्ट्रीय सम्बन्धो को 
दानवीय शक्ति के पाश से मुक्त कर मानवता के सूत्र में बांध देगी। 
आध्यात्मिकता का स्वस्थ, निरापद और मंगलमय जीवन व्यतीत करते के 
लिए मनुष्यों को पूवं की ओर देखना होगा । पूवं में ही वह शक्ति है जो 
भौतिकता का आध्यात्मिकता में रूपान्तर कर सकती है । गाध्यात्मिकता 
यद्यपि समस्त विश्व की सम्पदा है किन्तु इसे पूर्व ने ही मुख्यतः समभा 
और पूर्णरूपेण अपनाया है । अतः पूर्व ही विश्व को आध्यात्मिक यौवन 
प्रदान कर सकता है । उसमें आध्यात्मिक चेतना का स्वस्थ और शक्ति 
सम्पन्न संचरण प्रस्फुटित कर सकता है । मनुष्यों को सुसंस्कृत बनाकर 
उनमें विश्ववोध जाग्रत कर सकता है। उन्हें सिखा सकता है कि 
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आ्राथिकता श्रथवा भौतिकता और ऐश्वर्य ही जीवन का आदि और अन्त _ 
नहीं है। जीवन का सार सद्गुण है । उसकी परिणति दिव्य जीवन है । | 
उसका ध्येय एकता और प्रेम का जीवन है । 
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राधाकृष्णन की मान्यता हे कि जीवन का वर्तमान संकट मानव-वोध 
का संकट है । जीवन को श्रांगिक पूर्णता की समझने में मनुष्य असमर्थ 
हो गया है । वह ग्राध्यात्मिकता को भूलकर बुद्धि को ही एकमात्र महत्त्व 
दे रहा है। वह ज्ञान की खोज ज्ञान के लिए कर रहा है.न कि सत्य की 
प्राप्ति के लिए । सत्य का ज्ञान ही उसको वर्तमान संकट से उबार सकता 
हे और यह ज्ञान उसे पूर्वी संस्कृति एवं हिन्दू धर्म ही प्रदान कर सकता 
है | क्या पूर्वी धमं के समक्ष पाइचात्य सभ्यता को विनत होना पड़ेगा ? 
क्या पूर्वे के ध्म को विज्ञान ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर सकता है ? sur 
हिन्दू धर्म में सव-कुछ शुभ, सुन्दर और वरणीय है ? राधाकृष्णन का 
दार्शनिक किसी प्रकार के पक्षपात को स्वीकार नहीं करता है वह 
हिन्दुत्व के ग्रध्यात्म की प्रशंसा करते हुए उसके प्रचलित रूप के परिष्कार 
की आवश्यकता मानता है । हिन्दू धरम को अध्यात्म की तुला.में तोलते 
हुए वह एक पाइचात्य विचारक की भाँति उसका व्यापक विश्लेषण करते 
हैं । तक, विवाद, स्पष्ट व्याख्या और मानवीय भ्रावश्यकताओं के आधार 
पर उसकी बुराइयों को परतें खोलते जाते हैं। इन छिलकों को उतारने के 
क्रम में वे आत्मिक सत्य एवं चेतना के उस सत्य को पा लेते हैं जो स्वयं- 
सिद्ध है और मूलाधार है तथा जिसने हिन्दू धर्म के मस्तक को सदैव 
उन्नत रखा है । राधाकृष्णन का कहना है कि आधुनिक सभ्यता, विज्ञान 
ओर तकं की है । इसमें झ्रात्मा के जीवन का संचरण हिन्दुत्व ही कर 
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सकता है क्योंकि हिन्दू विचार आधुनिक मानव की आत्मा की उन्नति के 
लिए शाइवत मूल्ययुक्त जीवन्त शक्ति है । 
राधाकृष्णन का यह कथन हिन्दू धर्म के पाश्‍चात्य आलोचकों को 
प्रिय नहीं है । वे कहते हैं हिन्दू धर्म रूढिग्रस्त, निरथेक रोर श्रवसादग्रस्त 
है । उसका दृष्टिकोण अभावात्मक, अव्यावहारिक, अमानववादी, पलायन- 
वादी और भाग्यवादी है । वह सक्रिय मानव-मूल्यों का प्रतिनिधित्व करने 
में असमर्थ है। उसमें जीवन को गति देने की प्रेरणा नहीं है । वह निराशा- 
वादी, निष्क्रिय और गतिशून्य है । राधाकृष्णन का बौद्धिक कुठार उन 
सभी पाइचात्य विचारकों का खण्डन करता है जो भारतीय दर्शन एवं 
मूलगत हिन्दू धर्म को अयोग्य और मृत कहते हैं, उसके पुनर्जीवन को 
असम्भव मानते हैं । राधाकृष्णन का अपने घमं के प्रति प्रेम और ममत्व 
सहज तथा संस्कारजन्य होने के साथ ही दार्शनिक xix वौद्धिक है । वे 
हिन्दू धमं के सभी तत्त्वों के अंध उपासक तथा प्रशंसक नहीं हैं । हिन्दुत्व के 
नाम पर जो भी स्वीकृत या प्रचलित है उसे वे प्रशंसात्मक नहीं मान लेते 
हैं। उसकी सीमाओं को वे समभते और स्वीकार करते हैं, किन्तु उनका 
कहना है ये सीमाएं क्षम्य, भ्रलंघनीय और हास्यास्पद नहीं हैं । हिन्दू 
धर्म के मूलतत्त्व से इनका कोई सम्बन्ध नहीं है । वास्तव में, ये वे WISI 
हैं जिनसे विश्‍व का कोई भी धर्म अछूता नहीं है; ये कालजन्य, सापेक्ष तथा 
मानव-दुर्बलता-जनित हैं । विश्व के धर्मों का इतिहास वताता है कि प्रत्येक 
धर्म, चाहे उसका आधार सत्य कितना ही व्यापक और गहन हो, कालां- 
तर में संकीणताओं और कुरीतियों से भ्रापन्न हो जाता है । यदि fe 
धर्म आज अपने प्रचलित रूप में ग्रवौद्धिक, ग्रशक्त और अव्यावहारिक हो 
गया हे तो इसमें कोई आश्चर्य नहीं । महत्त्वपूर्ण यह है कि उसका ग्रंतर्तथ्य 
कसा है ? राधाकृष्णन सिद्ध करते हैं कि उनका अंततंथ्य सत्यम, शिवम 
तथा सुन्दरम्‌ पुर्ण है। पाश्‍चात्य विचारकों की झालोचना यदि कहीं टिक 
सकती है तो इसके बाहरी रूप के सम्वन्ध में, जो कि धर्म का छिलका है 
न कि उसकी वास्तविक चेतना । धर्म के वाह्य, स्थल या प्रचलित पक्ष पर 
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राधाकुष्णन भी मुक्त प्रहार करते हैं पर साथ ही इस तथ्य पर बार-बार 
प्रकाश डालते हैं कि हिन्दू धर्म का अवांछनीय स्वरूप समाज की उपज 
मात्र हे, वह उस खुंभी की भाँति है जो कालक्रम में ग्रपने-ग्राप हो जाती 
हे | इस सिवार ने हिन्दू चेतना को जर्जर और मृतप्राय कर उसे असंतु- 
लित वना दिया है । अतः यह प्रत्येक धामिक का कतंव्य है कि वह धर्म को 
ज्यों-का-त्यों ग्रहण न करे । धमं वह नहीं है जो कि विधि-विधानों, परि- 
पाटियों के रूप में प्रचलित है बल्कि वह जिसका कि ये प्रतीक हैं। धर्म 
के बाहरी घेरे, छिलके या प्रचलित आकार को सत्य मानना भूल है। न 
केवल हिन्दू धर्म वरन्‌ किसी भी धमं को उसके प्रचलित आकार में पूर्ण 
सत्य मानकर उसे आमूल बुरा या भला कहना अपने ही ज्ञान के छिछले- 
पन को अभिव्यक्त करना है। हमें धमं के ग्रान्तरिक सत्य एवं शाइवत 
आधार को समझना चाहिए | इस दृष्टि से राधाकृष्णन जब पूर्वी धर्म का 
परीक्षण करते हैं तो वे उसे उसकी दुर्वलताओं के ग्रतिरिक्त श्लाघनीय 
और वांछनीय पाते हैं । उनकी ध्रुव धारणा है कि पूर्वी धमं के ग्रंत:स्थित 
सत्य को ग्रात्मसात्‌ किए बिना मानवता जी नहीं सकती है। इस धमं में 
प्रचंड वल है, विराट जीवनी शक्ति है। यह वैज्ञानिक बुद्धि का जीवन- 
सत्य से साक्षात्कार करा सकता हे । उसके अनुसंधानों और आविष्कारों 
को जीवन-निर्माण में लगा सकता है। विज्ञान भ्रपने-ग्रापमें महान्‌ है 
SIX उसके अन्वेषण महानतर; पर लक्ष्यहीन बुद्धि इन महान्‌ ग्रन्वेषणो 
को धूल में मिला रही है । बिना उचित मागंदर्शन के विज्ञान गुह्यांधकार 
में भटक गया है--उसने भौतिक सुख-सुविधा तथा शक्ति की उस अधी- 
नता को स्वीकार कर लिया है जो आत्मविनाशक है । हिन्दुत्व ठोस चेतना 
के सत्य पर ग्रधिष्ठित है । यह naa है कि इसे निराशा, निष्क्रियता तथा 
आत्मपलांयन के मेघों ने ग्राच्छादित कर दिया है । इन वादलों की कालिमा 
से इसे मुक्त करने के लिए सत्य का अनावृत, यथार्थ और स्वयं सिद्ध _ 
ज्ञान प्राप्त करना होगा, जिसके लिए वैज्ञानिक तथा आलोचनात्मक बुद्धि 
की उचित सहायता लेनी होगी । आज की वैज्ञानिक व्यवस्था के जटिल 
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सामाजिक संदर्भ के अनुरूप धर्म की पुनर्व्याख्या करना प्रत्येक दाशंनिक 
का कत्तंव्य है । प्राचीन सत्य को नवीन रूप देना अथवा उसे वर्तमान से 
युक्‍त करना झावश्यक है ताकि वह व्यावहारिक कठिनाइयों, प्रस्तुत दुवि- 
धाग्रों, सन्निकट जीवन-समस्याओं को हल कर सके एवं मनुष्य को उचित 
ढंग से जीना सिखा सके । वर्तमान से भ्रसंपुवत सत्य, सत्य होने पर भी 
निरथंक है। न हम अतीत को भूल सकते. हैं और न वर्तमान को छोड़ 
सकते हैं। ग्रतीत नींव या मूल है तो वर्तमान विकास है, जीवन है | 
भूत, भविष्य ग्रौर वर्तमान मानवता के विकास की अविच्छिन्न एकता में 
बंधे हैं, उन्हे एक ही सत्य की भ्रविभाज्य स्थितियों के रूप से. समभना होगा। 
भूत को उचित प्रकार से अपनाकर ही वर्तमान जी सकता है और 
वर्तमान ! उसके विकास भ्रौर पूर्णता का श्रधिकारी भविष्य है। राधा- 
कृष्णन का दार्शनिक इसे अपना लक्ष्य मानता है कि वह प्राचीन को उसकी 
परम्पराओं के कीचड़ से मुक्त कर उसके शाइवत सौन्दर्यं को निखार दे । 
यह दिखला दे कि प्राचीन नवीन एवं विज्ञान के साथ समन्वित होकर ही 
प्राणों से स्पंदित एवं पुनर्जोवित हो सकेगा p दर्शन जीवन का सहचर है। उसे 
आज की सभ्यता, वैज्ञानिक संस्कृति, राजनीतिक और सामाजिक स्थितियों, 
ओद्योगिक भ्रौर प्राविधिक योग्यताश्रों से युक्त होना होगा । दर्शन न तो 
जीवन की उपेक्षा कर सकता है और न भावावेश के साथ उसमें डव ही 
सकता हे । वह न्यायाधीश है । उसे वीतरागी की भांति निलिप्त और 
न्यायोचित भाव से जीवन्त समस्या्नों पर विचार करना होता है। भार- 
तीय घमं में दुर्वलता श्रा गई है कि उसने यथार्थ भर वर्तमान से पीठ 
फेर ली है-जीवन्त सन्निकट गुत्थियों को सुलझाने के वदले उनकी ओर 
उसने आँख मूंद ली है। इसका मूल कारण हमारी सदियों की दासता & 
किन्तु दासता के नाम पर ६शंन को दोषमुक्त नहीं माना जा सकता । इस 
दोष से युक्‍त होने का यह ग्रथ कदापि नहीं है कि हिन्दुत्व श्मशान की 
भस्ममात्र है, मृत है, पुनर्जीवन की क्षमता से रहित है । 
विश्व के विभिन्नन घमां का इतिहास साक्षी है कि धर्म समकालीन 
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आवश्यकताओं की उपज है । धामिक नियम अपने समय के प्रतिविम्व 
हैं, ्रावश्यकताश्रों के परिवर्तत के साथ ही वह विकासक्रम में ग्रनुपयोगी 
हो जाते हैं । धर्म की आंतरिक चेतना शाइवत है किन्तु उसके व्यावहारिक 
नियम सापेक्ष होते हैं। सच्चे धर्म का स्रोत चेतना है, न कि मानव स्वभाव | 
वह रीति-रिवाज, जाति, राष्ट्र और भौतिकता की उपज नहीं है। 
यही कारण है कि रूह़ि-रीतियाँ तथा विधि-विधान धामिक सत्य को पूर्ण 
अभिव्यक्ति नहीं दे सकते हैं । धामिक सत्य मनुष्य के आध्यात्मिक विकास 
की विशिष्ट स्थितियों का द्योतक है। उसे समझने के लिए अध्यात्म 
या चेतना को समभना होगा, न कि परम्परा को | जव मनुष्य चेतना के 
सत्य को भूलकर धर्म के वाह्य भ्रथवा प्रचलित रूप को ही सव-क्रुछ मानने 
लगता है, तव धर्म का पतन होने लगता है । धामिक सत्य, लक्ष्य अथवा 
साध्य को गौण मानकर साधन में ही रम जाना अनुचित है । मूल्यवोध- 
शुन्य सामान्य व्यक्ति कालक्रम में हानिप्रद और गलित नियमों के जाल में 
suem कुण्ठा, निष्क्रियता, निराशा और पतन की भूमि में गिर जाता 
है । हिन्दू धर्म की वतमान स्थिति ऐसी ही स्थिति है। वह उसकी विघटन 
की स्थिति है। हिन्दुत्व ्राधारभूत सत्य से दूर हट गया है । उसके नियम 
खोखले हो गए हैं । चेतना के सत्य पर आधारित होने पर भी आज हिन्दू 
धमं अपने ही केन्द्र को समभने में असमर्थ हो गया है । वह आडम्वरों, 
बाह्य रीति-तीतियों और प्रचलित रूपों में भटक गया हे । परिणामतः 
उसका आध्यात्मिक दिवाला निकल गया है । सामाजिक ग्रव्यवस्था ओर 
नैतिक ऊहापोह उसे फिरकी-सा नचा रहे हैं। राधाकृष्णन सिद्ध करते हैं 
fa हिन्दू धर्म की यह स्थिति उसकी श्रान्तरिक शून्यता और निरर्थकता 
को प्रतिविम्बित नहीं करती है । वह हिन्दू धमे के मूलगत सिद्धान्तो का 
परित्याग नहीं चाहती वरन्‌ उस सामाजिक विधान की आवश्यकताओं के 
विशिष्ट संदर्भ में उनकी पुनर्व्यास्या चाहती है जो अधिक जटिल भ्रौर 
गत्यात्मक है । भ्रव पुरानी मदिरा को नई वोतलों में डालना होगा अथवा 
झादवत सत्य को नवीन पृष्ठभूमि पर समना होगा ! 
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राधाकृष्णन का कहना है हिन्दू धर्म स्वस्थ कमंशील प्राण-शक्ति से 
ग्रोतप्रोत है। सदियों की पराधीनता; परिस्थितिजन्य ग्रवसाद और, कुंठा 
ने हिन्दू मानस को इतना निढाल कर दिया है कि वह अपने धर्म की 
शक्ति और क्षमता से श्रनभिज्ञ हो गया है। वह उससे प्रेरणा ग्रहण 
नहीं कर पा रहा है। हिन्दू धर्म का मूलतत्त्व सशक्त है । वह वर्तमान के 
साथ चरण वढ़ाकर चल सकता है । वह प्रत्येक कठिनाई में सहायक हो 
सकता हे । जीवन विकास में सक्रिय योग दे सकता है । हिन्दू धर्म को 
दुर्बल माननेवाले राधाकृष्णन के इस कथन से क्षुब्ध हैं। वे यह सिद्ध 
करने का प्रयास करते हैं कि जो कुछ भी अच्छाइयाँ राधाकृष्णन हिन्दू 
धर्म में देखते हैं वे हिन्दू धमं में नहीं हैं, ईसाई धर्म में हैं। राधाकृष्णन 
का दृष्टिकोण पक्षपातपूर्ण है। वे हिन्दुत्व के कट्टर समर्थक होने के 
कारण उसे उन गुणों से युक्त कर देते हैं जो उसे छू भी नहीं गए हैं 1 
सत्य यह है कि राधाकृष्णन के ये ग्रालोचक अपने मत के अनन्य समर्थक 
हैं । वे धर्मोन्मत्त हैं और अपने ही धर्म की ध्वजा उन्हें सह्य है। इन 
ईसाई धर्मावलम्वियों का कहना है कि हिन्दू धर्म अपने मूलरूप में गति- 
शील नहीं है । यह ईसाई धर्म की विशेषता है। ईसाई धर्म से प्रभावित 
होकर राधाकृष्णन ने हिन्दू घर्म में वलपूर्वंक गत्यात्मकता आरोपित की 
हैं। उसके पुनर्जीवन और गतिशील स्वरूप की चर्चा की है । गत्यात्मकता 
ईसाई धर्म की थाती है, न कि हिन्दुत्व की। राधाकृष्णन का कहना है 
कि हिन्दुत्व के ऐसे आलोचकों ने हिन्दुत्व को समझा ही नहीं है और न 
वे उसे समझने का ही प्रयास करते हैं । अंग्रेजों ने हिन्दुत्व को समभना 
नहीं चाहा, क्योंकि वे सोचते हैं कि उन्होंने भारत पर विजय ही प्राप्त 
नहीं की है वरन्‌ उसे समझ भी लिया है। ईसाई मिशनरियों ने अपनी 
पक्षपातपुर्ण प्रवृत्ति द्वारा अपिनी सत्यान्वेपिणी बुद्धि को कुंठित कर दिया 
है । वे ग्रपने घमं के यशोगान के झागे कुछ नहीं चाहते हैं । हिन्दू धमं की 
कटु ्रालोचना करने वालों में ईसाई धर्म के प्रचारक ही प्रमुख हैं और 
वे स्पष्ट ही अपने घमं की श्रेष्ठता के ग्रतिरिक्त और कुछ स्वीकार नहीं 
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कर सकते हैं । हिन्दू धर्म WI ईसाई धर्म के मूल तत्त्वो में परम भिन्नता 
दिखाते हुए वे ईसाई धमं की प्रशस्ति में मग्न हैं। उनका कहना है कि 
इसाई विचारधारा गतिशील और सृजनात्मक है। वह मानवतावादी है । 
वह विश्व की वास्तविकता और जीवन की प्रयोजनीयता को दुढ़तापूर्वक 
स्थापित करती है । इसके विपरीत हिन्दू विचारधारा विश्व की वास्त- 
विकता का निराकरण करती है । वह परलोकवादी है। वह जीवन के 
प्रति निराशावादी, वे राग्यवादी और पलायनवादी दृष्टिकोण को ग्रपनाती 
है। उसका जगत्‌ के मिथ्यात्व का सिद्धान्त कर्म और विचार के स्रोतों 
को विषाक्त कर देता है एवं मृत्यु और निष्क्रियता को बढ़ावा देता है । 
राधाकृष्णन हिन्दू धर्मावलम्बी अवश्य हैं, पर उनका धर्म मिशनरी का 
धर्म नहीं है, वह बुद्धिवादी दार्शनिक का धमं है। वह संकीणंता से परे 
गौर निष्पक्ष है । राधाकृष्णन हिन्दू धमं की महानता श्रौर हीनता के 
प्रति पूर्ण सजग हैं। उनका कहना है कि हिन्दुत्व को हीनता उसकी 
विशिष्टता नहीं है । जिस भाँति विश्व के सभी धर्म कालक्रम में संकीणंता, 
पूर्वग्रह तथा अंधविश्वास से घिर गए हैं, उसी भाँति हिन्दू धमं भी श्रपनी 
विशुद्धता में निर्मल होने पर भी काल के काले पंजो में पड़ गया है। 
उसकी दुर्वलताएं काल के प्रति श्रवोधता और परम्परा की उपज हैं, वे 
मौलिक नहीं हैं। उसके यथार्थत्व से अवगत होने के लिए हमें उसके 
विशुद्ध रूप को समझना होगा । हिन्दू धर्मे का मूल रूप व्यापक है, दृष्टि- 
कोण व्यावहारिक है, चितन निष्पक्ष श्रौर गहन है । उसने कथोपकथन 
शैली एवं प्ररनोत्तर पद्धति द्वारा अपने मत की स्थापना करके अपनी 
उदार वौद्धिक प्रवृत्ति का परिचय दिया है । वह चेतना की सत्यता पर 
आधारित है। चेतना का धर्म वैयक्तिक स्वतंत्रता, विश्वबंधुत्व गौर 
मानवता का धम है । 
आधुनिक युग वैयक्तिक स्वतंत्रता का युग हँ । वह विज्ञान और बुद्धि 
का युग है । शिक्षा के पुनरुत्थान तथा वैज्ञानिक प्रगति ने कर्म, चितन और 
भावना के क्षेत्र में एवं सवंत्र ही वैयक्तिक स्वतंत्रता का EST फहरा दिया 
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है। आज का व्यक्ति अपने स्वतन्त्र व्यक्तित्व के प्रति सचेत हे । वह आस्था 
और अधिकार के सम्मुख विनत नहीं है। उसकी बुद्धि का अनुमोदन 
आवस्यक है । तरकंबुद्धि की श्रेष्ठता को मानने वाला मानस हिन्दू धर्म 
के अद्वेतवाद का विरोधी है । वैज्ञानिक बुद्धि के. अनुसार अद्वतवाद को 
मानना प्रच्छन्न रूप से व्यक्तित्व की अवहेलना करना है; वैयक्तिक स्वतंत्रता 
का अपहरण करना है। राधाकृष्णन ऐसे बुद्धिवादी तकं की निस्सारता 
सिद्ध करते हैं । हिन्दू धर्म का आलोचनात्मक परीक्षण करके वह स्पष्ट 
कर देते हैं कि हिन्दू धर्म वैयक्तिक स्वतन्त्रता का विरोधी नहीं है । उसने 
व्यवित को नगण्य नहीं माना है प्रत्युत व्यक्ति की श्रेष्ठता को ही उसने 
"Hé ब्रह्मास्मि कहकर श्रभिव्यक्ति दी है। व्यक्ति की पूर्णता के लिए ही 
धामिक जीवन अनिवायं है । वैयक्तिक स्वतन्त्रता का स्तवन करते हुए 
भारतीय ऋषियों ने मनन, चितन, निदिध्यासन एवं आत्म-प्रयास को 
आत्म-साक्षात्कार के लिए आवश्यक माना है । वही सत्य वरणीय है जो 
आत्म-निर्धारित, आत्म-परीक्षित श्र ग्रात्म-संचित है । हिन्दू धर्म की 
प्रश्नोत्तर विधि भी इस बात का प्रमाण है कि उसने सत्य को गंध आस्था 
का विषय नहीं माना है । उसके श्रनुसार सत्य आत्म-साक्षात्कार का विषय 
है। भारतीय दर्शन के अन्तगंत जो भ्रनेक सिद्धांतों का संगम मिलता हे वह 
वैयक्तिक स्वतन्त्रता के कारण ही है। प्रत्येक जिज्ञासु ने संत्य को स्वयं 
समने के प्रयास में एक स्वतन्त्र सिद्धान्त को जन्म दिया है। सिद्धान्तों 
की विभिन्नता हिन्दू धर्म के रूढ़िवादी न होने को ही लक्षित करती है । 
इसने सदेव चितन, मनन और नव्य बोध से अपने को युक्त कर देश, काल 
तथा परिस्थिति के अनुरूप अपने को परिवर्तित किया है Ug परिवतंन 
ही अनेक धर्मो और सिद्धान्तों के ग्राविर्भाव का कारण है | हिन्दुत्व की 
एक विशेषता यह भी है रि इसमें धर्म और दर्शन सदैव एक-दूसरे के 
सहयोगी, पूरक एवं पर्यायवाची रहे हैं । घमं ने दर्शन को कोरे चितन के 
अमूर्त, अयथार्थ और अ्रवास्तविक स्वप्नलोक में विचरने नहीं दिया । उसे 
मानवतावादी नैतिक धरातल से असम्बद्ध नहीं होने दिया । दशन ने 
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भी धर्म को वार-वार रूढिवादिता तथा श्रविवेक के गर्त में गिरने से 
बचाया है तथा उसे वुद्धिसम्मत, व्यापक और सहिष्णु वनाकर नवीन 
तत्त्वों को समावेश करने की शक्ति प्रदान की है । दर्शन की सत्यान्वेषिणी 
बुद्धि ने धमं को सदेव सजग रखकर उसमें यथानुकूल परिवतंन किए हैं । 
परिणामतः हिन्दू धमं के भ्रन्तगंत हमें एक नहीं अनेकों धर्म मिलते हैं | 
धर्मो की श्रनेकता हिन्दू धमं के सारतत्त्व की रिक्तता की द्योतक नहीं है और 
न उसके अनेक देवों के मण्डल की व्यापकता किसी जादूगर के जादू की 
याद दिलाती है । हिन्दुत्व न तो इन्द्रजाल और तत्त्वदर्शन का सम्मिश्रण 
है, न वह तत्त्वज्ञान द्वारा परिष्कृत प्राणवाद ही है | वह व्यापक दर्शन है। 
व्यापक दर्शन में सभी कुछ--जादू भी--प्रवेश कर सकता है। उसकी 
विशेषता यह है कि वह विभिन्न तत्त्वों को ज्यों-का-त्यों ग्रहण न कर उनका 
उन्नयन कर देता है। मात्र जादू और दरशन जादू में यही महान्‌ 
अन्तर है । इस अन्तर के कारण ही हिन्दुत्व को जादू का समावेश. करने 
के लिए लज्जित नहीं होना पड़ता है। वह इस वात पर Wd ही कर 
संकता है कि निम्न-से-निम्न को भी उसकी महानता उठा देती है । हिन्दुत्व 
प्राकृतिक शक्तियों को भी अपने भीतर समेट लेता है। वह उनका 
मानवीयकरण करके दिव्यीकरण कर देता है ग्रौर उन्हें उस परम सत्य 
से मिला देता है जो एक श्रोर सवंव्यापी है, जो सभी प्राणियों को 
वास्तविक आत्मा है । 

हिन्दुत्व में जो अनेक धर्म मिलते हैं उसके लिए उसे सिर भुकाने की 
झावद्यकता नहीं है । उसका मस्तक उन्नत है । धर्मों की अनेकता उसकी 
विशाल और उदार प्रवृत्तिं की सूचक है । विभिन्न धर्म उसके आध्यात्मिक 
विकास के विभिन्‍न सोपान हैं । हिन्दुत्व रूढ़िवादिता और कट्टरता का 
विरोधी है । उसने सदेव परिस्थितियों की झावश्यकंता, विकास और समय 
की चेतना के अनुरूप अपने को बदलकर नियम और प्रणाली में परिवर्तन 
किया है । उसके भीतर धर्मों की अनेकता सुनने में विचित्र-सी लगती है 
एवं उसकी दुर्बलता का चिह्न प्रतीत होती है; किन्तु वास्तव में यह 
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न्यायोचित, विवेकसम्मत और इलाघनीय है । जीवन एक विकासक्रम 
है । उसका धर्म पत्थर की लकीर नहीं हो सकता । राधाकृष्णन का कहना 
हे कि हिन्दू धम किसी निश्चित रूढ़िवादी मत का प्रतिनिधित्व नहीं करता 
हे । वह आध्यात्मिक विचारों और अनुभूतियों का व्यापक तथा जटिल 
किन्तु सूक्ष्म ऐक्य पुंज है। वेदों के प्रति उसका भाव अंधविश्वास और 
अवौद्धिक श्रद्धा का नहीं है, उस श्रास्था और विश्वास का है जो निष्पक्ष 
आलोचना का परिणाम है। उसने संकुचित परम्परा को स्वीकार नहीं 
किया है । वह परम्परा के उस अंद के प्रति विनत हुआ है जिसमें इन्द्रिय- 
वोध और अनुभव के प्रमाण से अधिक श्रेष्ठ ताकिक संगति है । हिन्दू धर्म 
किसी वाह्य मत का प्रतीक नहीं है--वह अनेक धर्मों का संगम है। उसने 
सभी धर्मों को मान्यता और आदर दिया है । वह जानता है कि सभी परम 
लक्ष्य की प्राप्ति के साधन हें । जिस भाँति सभी नदियाँ समुद्र में विलीन 
हो जाती हैं, उसी भाँति वह समी धर्मों के व्यापक सत्य को अपने में 
सम्मिलित कर लेता है। राधाकृष्णन का कहना है कि हिन्दुत्व में, जहाँ 
तक घर्मो के सामान्य मतों का प्रश्‍न है, उसमें ऐक्य नहीं है, किन्तु उसके 
सामान्य लक्ष्य का ऐक्य हे । धर्मों की अनेकता विश्व की विविधता के 
अनुरूप है । यदि एक ही मत ने अन्य मतों को अपने अन्दर विलीन कर 
दिया होता तो विश्व उससे निर्धन हो गया होता । भगवान्‌ समृद्ध संगति 
चाहते हैं, न कि रंगहीन एकरूपता ! 
हिन्दुत्व को पाइचात्य विचारकों ने सर्वाधिक लांछित इस बात पर 
किया है कि उसका दृष्टिकोण वैराग्यवादी है। उसने पलायन को झप- 
नाया है । भाग्यवाद और परलोकवाद के नाम पर अकमंण्यता का पोषण 
किया है । वह मानव-कल्याण से विरत है । राधाकृष्णन इस. आलोचना 
को मूलतः असत्य मानते हैं। उनका कहना है कि इसके विपरीत हिन्दुत्व 
ने कर्तव्य-वोध का पोषण किया है। हिन्दू घ्म के कटु आलोचक एवं 
ईसाई ग्रालोचक यह भूल जाते हैं कि हिन्दू धमे और ईसाई धर्म में मूल 
अन्तर धामिकता का नहीं है । यह अन्तर धर्म और आत्म-पर्याप्त मानवता 
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का अन्तर है । हिन्दू जीवन ने धार्मिकता को ग्रधिक गंभीरता और गहनता 
से अपनाया है भ्रौर पाश्‍चात्य जीवन ने प्राचीन यूनानी दर्शन के परिणाम- 
स्वरूप मानवता को प्रमुखता दी है। किन्तु हिन्दुत्व को मानवता से विच्छिन्न 
करना वेसा ही है, जैसा ईसाइयत को धर्म से । मानवता की सेवा को हिन्दुत्व 
ने सर्वश्रेष्ठ माना है, क्योंकि चेतना का धर्म मानवता का धर्म है । मानवता 
की सेवा हिन्दू धर्म की परिणति है। धर्म व्यक्ति-विशेष से प्रारम्भ होता है, 
किन्तु उसका अन्त मानव-समानता की भावना है । प्रारम्भ में व्यक्ति सत्य 
की खोज में सब-कुछ भूल जाता है--वह अपनी तथा समाज की ATAN- 
कताओं के प्रति तटस्थ हो जाता है । किन्तु सत्य ज्ञान प्राप्त करने पर वह 
सामाजिक जीवन का संरक्षक बनकर सामाजिक संस्कृति की रक्षा में अपने 
को खो देता है । ग्रात्म-त्याग ही उसका जीवन बन जाता है । अनौचित्य, 
अन्याय तथा पाप के विरुद्ध संघपं करना उसका धर्म है । सत्य के लिए 
जीना और सत्य के लिए मरना उसका कतंब्य है । उसके लिए वैयक्तिक 
पूर्णता या मुक्ति तव तक निरर्थक है, जब तक कि समस्त विश्व भ्पनी 
सीमाओं से मुक्ति प्राप्त नहीं करता है । प्राचीन ऋषि-मुनियों ने सदेव 
अपने ज्ञान को व्यावहारिक जीवन के लिए उपयोगी बनाने का प्रयास 
किया है । वुद्ध, शंकर भौर गांधी घामिक थे । उन्होंने धमं के सामाजिक 
पक्ष को जन-मानस को समभाने क! प्रयास किया है । शंकर ने संस्कृति 
आऔर आचरण की पूर्णता अथवा सदाचार की रोर लोगों को प्रवृत्त 
करने के लिए ही ब्रह्म और आत्मा के ऐक्य का संदेश दिया । गांधीजी 
का अहिंसा का सिद्धान्त “वसुधैव कुटुम्बकम्‌’ को मूतिमान करने के लिए 
बीजमंत्र है । यदि बुद्ध ने प्राणि-मात्र की सेवा के लिए महत्‌ करुणा का 
संदेश दिया, तो गांधी के धर्म ने दरिद्र नारायण की मुक्ति के लिए 
राजनीति के क्षेत्र में प्रवेश किया । घर्म की धारणा सियाराममय सव 
जग जानी' की धारणा है । परम सत्य पर भ्रखण्ड विश्वास समस्त विश्व 
को सत्‌ मानता है । विश्व का आधा भाग सत्‌ है और आधा सत्‌ 
यह एक ऐसा कथन है, जो धार्मिक निष्ठा के लिए घातक तथा वज़तुल्य 
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है । संपूर्ण विशव ही सत्य है। उसकी विविंधता तथा क्षणभंगुरता में 
शाश्वत के सौंदर्य का आनन्द लेना धर्म हे । भ्रतः धाभिक वह है जो 
जीवन के कार्य-कलापों से मूँह नहीं मोडता । हिन्दू धर्म विवेकसम्मत 
नेतिकता है । नैतिकता, सदाचार भ्रौर धर्म एक ही हैं। सद्गुण ज्ञान 
हे । प्रज्ञा शील द्वारा व्यक्‍त होती है। शील अहिसा, प्रेम, त्याग, भ्रपरिग्रह 
ग्रस्तेय है । धार्मिक व्यक्ति अपने पड़ोसियों एवं सजातियों के प्रति विमुख 
नहीं हो सकता है । यदि है, तो वह हिन्दुत्व की आत्मा को नहीं पहचानता 
है। वह नाम से हिन्दू है, कर्म या आचरण से, वास्तव में, ग्र-हिन्दू 
है । हिन्दुत्व ने सदेव ही चिन्तन भ्रौर कमं, प्रज्ञा और शील को श्रभिन्न 
माना हे । हम निःसंकोच होकर कह सकते हैं कि हिन्दुत्व विचार की 
एक प्रणाली से अधिक जीवन का एक माग है ag विचारों के विश्‍व 
में प्रत्येक को पूर्ण स्वतंत्रता देता है, किन्तु व्यवहार में कठोर नियमों का 
पोषक है । वह घाभिक अनुरूपता को महत्त्व नहीं देता है, किन्तु झाध्या- 
त्मिक और नैतिक दृष्टिकोण उसके लिए सर्वोपरि हैं। उसने यथार्थवादी 
भावात्मक मूल्यों को जन्म दिया है। धामिक वोध वह बोध है, जो सभी 
को समान देखता है, सभी में एक ही दिव्य चेतना का प्रकाश देखता है । 
विश्व में दिव्य प्रयोजन कार्य कर रहा है । व्यक्ति अपनी दिव्यता, पूर्णता 
या मुक्ति को प्राप्त कर सकता है। किन्तुं उसकी पूर्णता सामूहिक एवं ard- 
भोम पूर्णता की ग्राकांक्षी है । यदि हिन्दुत्व इतना ठोस और सुस्थित है, तो 
हिन्दू जीवन में जो कमी दीखती है, उसका क्या कारण है? राधाकृष्णन का 
कहना है कि यदि जनसामान्य ने अपने स्वार्थ और भ्रमित बुद्धि के कारण 
हिन्दुत्व के दृढ़ आधार को नहों समझा तो इसके कारण हिन्दुत्व को 
मूलतः दोषी नहीं ठहराया जा सकता है। जो सोचते हैं कि हिन्दू धर्म 
उस जीवन का प्रतिपार्दन करता है, जो भ्रसामाजिक और मानवतावादी 
है, वे वास्तव में हिन्दुत्व के झत्रु हं । हिन्दुत्व ने जो आदर्श और तथ्य, 
ईइवर और विशव की व्यापक व्याख्या की है, उसके मूल में उसकी 
मानवतावादी wa प्रेरणा छिपी है। फिर भी. यह हिन्दू धमे की 
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दुर्बलता है कि वह अपने सिद्धान्त को दृढ़तापूर्वक सामाजिक व्यवहार में 
परिणत करने में असमर्थ रहा है। हिन्दुत्व के महान्‌ भदश समाज की 
जड़ता और संघवद्ध स्वार्थता के ग्रागे निष्क्रिय पड़ गए । चेतना का राज्य 
वह छलना बन गया, जहाँ पाखण्ड, प्रवंचना, जादू-टोने के धोखे में मनुष्य 
पड़ जाता है। हिन्दू धमं के अनुयायी यह भूल गए हैं कि धर्म ज्ञान, 
शांति और पूर्णता की खोज है । वह शक्ति, धन, वंचना, प्रतिशोध, स्वर्ग 
की श्राकांक्षा एवं संकीर्ण स्वार्थो की तृप्ति नहीं है । निम्न प्रवृत्ति के 
स्वार्थान्ध व्यक्तियों ने अपढ़ और अज्ञानियों को मन्त्र-तन्त्र के कार्यों से 
ठगकर उनकी लोकचेतना को निष्प्राण कर दिया । उन्होंने गलित 
वर्तमान को भागवत-इच्छा मानकर स्वीकार कर लिया है। संतों का 
ज्ञान, विनम्रता ग्रौर प्रम उनके लिए मूल्यरहित हो गया है। आत्म- 
प्रयास के वदले प्रवंचकों की दया, मानवता के बदले संकीणे स्वार्थ और 
सत्य के बदले छलना को उन्होंने पूर्णरूपेण अपना लिया है । कमंवाद 
निष्क्रियता में परिणत हो गया है तथा चेतना का जीवन भाग्यवाद, 
विरोध के ग्रभाव तथा त्याग-भाव में । हिन्दू जीवन को वैराग्यवादी ग्रौर 
निष्क्रियतावादी प्रवृत्तियों से जर्जर करने का दोषी, यथार्थ में, पण्डितों 
और पुरोहितों का वह वगं है, जो भ्रप्रवुद्ध लोगों को मूख बनाकर अपनी 
जीविका का उपाजन करता है। इस पाखण्डी वर्ग ने ही लोगों को 
ग्राध्यात्मिक ग्रालस्यरूपी अफ़ीम की गोलियाँ खिलोकर उन्हें चेतनाशून्य 
कर दिया है । वे अपने कत्तव्य को भूल गए हैं । उन्हें अपने सत्य रूप 
का विस्मरण हो गया है । वे स्वयं नहीं जानते कि वे क्या हैं और कया 
कर रहे हैं । स्वार्थी पुरोहितों के पाठ को वे धमंसूत्र या नीति-वावय 
मानकर दुह्राते ग्रथवा व्यवहार में लाते हैं । पूरो हितों और पंडो ने हिन्दू 
समाज को जिस धामिक पतन के गतं में डाल दिया है, उसमें देश की 
अन्य परिस्थितियों ने भी साथ दिया है। राजनीतिक दासता, राष्ट्रीय 
चेतना की रिक्तता, नेतिक तंतुओं की क्षीणता, अन्वे मृत विश्वास, वैज्ञा- 
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घर्म की जड हिला दी हैं। राधाकृष्णन का कहना है कि मूल हिन्दू धर्म 
का श्रभी तक कोई कुछ नहीं विगाड़ सका है । उसकी जड़ें हिल .भले 
हो गई हों, पर उन्हें समूल नष्ट कोई नहीं कर सकता । वे शाइवत हैं, 
चांछनीय और उपयोगी हैं । राधाकृष्णन सन्देहवादी मानस को हिन्दुत्व 
की गहनता की चुनौती देते हैं। केवल यही सत्य नहीं है कि हिन्दू धर्म 
के मौलिक तत्त्व गहन हैं प्रत्युत एक दिन विश्व यह भी देखेगा कि मान- 
वता का संरक्षण यही धमं कर सकता है | यदि मानवता को जीना है, 
तो उसे हिन्दुत्व के अध्यात्मवाद को श्रपनाना होगा । 

राधाकृष्णन स्वीकार करते हैं कि हिन्दू धर्म परलोक के विचार स 
युक्त है। उनका कहना हे कि यह गुण अथवा T हिन्दुत्व में ही नहीं 
है। सभी धर्मो ने परलोक को माना है। सभी में लौकिक और पार- 
लौकिक विचारधाराश्रों का सम्मिश्रण है । यही सम्मिश्रण वास्तविक 
जगत्‌ के प्रति विरक्ति श्रौर पारलौकिक जगत्‌ के प्रति आकर्षण उत्पन्न 
करता है । परिणामतः जीवन-यापन के दो मागं प्रमुखतः सभी घर्मो में 
दीखते हैं-जीवन की स्वीकृति का मार्ग ऑर उसकी अस्वीकृति का 
मार्ग । ईसाई धर्म के समर्थक, प्रशंसक और प्रचारक यह भूल जाते हैं कि 
जिस निषेधात्मक मार्ग को वह हिन्दुत्व की सह्य दुर्वंलता कहते हैं, उससे 
ईसाई धर्म अछ्ता नहीं है। वे हिन्दू धमं की श्रालोचना करते हुए कहते 
हैं कि रहस्यवादी पूर्व ने विश्व-जीवन को अस्वीकृति द्वारा पलायन, 
वैराग्यवाद तथा भाग्यवादिता को पूर्ण रूप से अपना लिया है । उसका 
यह वैराग्यवाद मानवतावादी मूल्यों का प्रचार करने में असमथ है । 
ईसाई धर्म ने विश्व-जीवन की स्वीकृति द्वारा सेवापरायणता तथा 
मानवतावादी प्रेरणा को प्रोत्साहन दिया है। राधाकृष्णन ईसाई और 
हिन्दू घर्मं के स्वस्थ विश्लेषण द्वारा समभाते हैं कि झालोचकों का कथन 
बालू की भित्ति-सा है। उसका कोई उचित आधार नहीं है। सच तो यह है 
कि दोनों ही धर्म मानवतावादी और वेराग्यवादी मूल्यों को अपनाये हुए 
हैं। हिन्दू धमं को मात्र वैराग्यवादी और ईसाई धर्म को मात्र मानव- 
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वादी कहना अन्याय है। ईसाई जगत्‌ में मानव-मूल्यों के साथ ही वेराग्य- 
वादी विचारों की भी भरमार है और हिन्दू में वैराग्यवाद के साथ 
मानववादी मूल्यों के लिए पर्याप्त स्थान है। ईसाई धर्म की मूल चेतना 
का सूचक क्रॉस' आध्यात्मिक जीवन विताने के लिए देहिक जीवन को 
झूली पर चढ़ाने का प्रतीक है । उसके अनुसार यह जगत्‌ आत्मा के लिए 
वन्दीगृह है, इन्द्रियां के अधीन है । प्राकृतिक मनुष्य की मृत्यु ही आध्या- 
त्मिक जीवन का प्रारम्भ है। ऐसी धारणा शाइवत के प्रति ग्रनुरक्ति और 
कालापेक्षित के प्रति अर्चि की जन्मदात्री है। यह कमं से अधिक श्रेय 
चिन्तन एवं आश्रमिक जीवन को देती है। इसमें सन्देह नहीं, ईसू ने ईशवर- 
प्रेम द्वारा विश्ववन्धुत्व को भावना को सक्रिय कर दिया है, वेराग्यवाद 
के साथ ही उतने ही प्रबल रूप से मानवतावाद की श्रेष्ठता स्थापित की 
है। ईइवरप्रेम के रूप में विएववन्धुत्व की भावनां जनसामान्य को 
झधिक तीव्र और गहन प्रकार से ग्राकषित करती हे । भगवान्‌ प्रेम हैं । 
उन्होंने मनुष्यों के प्रति अपने प्रेम को अपने एकमात्र पुत्र को संसार में 
भेजकर प्रकट किया है । यदि भगवान्‌ मनुष्यों को प्यार करते हूँ, तो 
मनुष्यों को भी एक-दूसरे को प्यार करना चाहिए । भगवान्‌ का प्रेम 
अपने तथा अन्य व्यक्तियों के साथ भगवान्‌ को एकता में वाँघता है | 
ईसाई धर्म सांसारिक जीवन को गात्मा की एकाकी यात्रा कहकर भी 
उससे विरक्त नहीं होता है। ईश्वरीय प्रेम के आधार पर जीवन के 
सामाजिक पक्ष को दुढ़तर आधांर दे देता हे । वह विदवबन्युत्व, मानव- 
प्रेम तथा हृदय की पवित्रता का प्रबल समर्थन करता है; प्रेम, दया, 
हेतुक त्याग को सद्गुण मानता है। स्पष्ट ही सामाजिक कतंव्य 
व्यवहार में इतने स्पष्ट और प्रबल रूप में हिन्दुत्व में नहीं ग्रा सका है । 
किन्तु जहाँ तक मूल चेतना का प्रश्‍न है, हिन्दुत्वऐसी धारणाओं से ओत- 
प्रोत है । जीइन का नकारात्मक पक्ष भावात्मक पक्ष का निराकरण नहीं 
करता बल्कि उमे पूर्णता देता है । घर्मो का स्वस्थ और निष्पक्ष मूल्यांकन 
वतलाता है कि ये दोनों पक्ष एक ही जीवन-सत्य के दो ग्रनन्य रूप हैं। | 
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लौकिक धारणा की परिपूर्णता ही पारलौकिक धारणा है । इन्हें एक- 
दूसरे का विरोधी मानना झप्रासंगिक है । यदि हिन्दू घमं को पाश्‍चात्य 
आलोचक मांत्र इसलिए हेय कहते हैं कि उनका धर्मं निषेधात्मक जीवन 
से HETT है, तो यह उनका घोर पक्षपात है । पहले तो कोई भी घमं 
कालातीत और कालापेक्षित जीवन-धारणादरों से मुक्त नहीं है, उस पर 
कालातीत को धारणा की जनक कालापेक्षित ही धारणा है। जीवन का 
भावात्मक पक्ष सहज ही ग्रभावात्मक पक्ष को जन्म दे देता हे । NTA- 
अभाव की क्रीड़ाभूमि ही जीवन है। भावात्मकता अपनी पूर्णता में 
नकारात्मकता का समावेश करती है । यह अवश्य है कि दोनों में से किसी 
एक को ही सत्य मानकर दूसरे को असत्य या त्याज्य कहना अनेक कठि- 
नाइयों को जन्म देता है । जो भावात्मक को भूलकर मात्र ग्रभावात्मक में 
खो जाते हैं अथवा अभावात्मक को भूलकर भावात्मक में लीन हो जाते 
है, वे न जीवन को उसकी पूर्णता में समभते हैं और न हिन्दू धमं को ही । 
वैराग्यवाद-जैसे श्रतिवादी सिद्धान्त को वही लोग अपनाते हैं, जो वास्त- 
विकता के परात्पर पक्ष को ही अधिक महत्त्व देते हैं. हिन्दुत्व ने जीवन को 
उनकी सम्पूर्णता में स्वीकार करते हुए आध्यात्मिकता के साथ यथार्थवादी 
मूल्यों को भी पर्याप्त मात्रा में ग्रपनाया है । आध्यात्मिक अनुभव जीवन 
से विमुख नहीं हैं, उसी कें ग्रभिमुख हें । वे मानव-जीवन को पूणता 
प्रदान करते हैं। ब्राध्यात्मिकता कोई ऐसा रहस्य नहीं है, जो दुर्वोघ, 
वास्तविक और निमूल्य हो । जीवन की सम्पूर्णता ही आध्यात्मिक 
परिपूर्णता हे । यह सम्पूणं जीवन का यत्नपूर्वक समपित जीवन की ओर 
बढ़ाना है । हिन्दू घमं वह जीवन-पद्ध ति है, जो शाइवत की खोज करती है । 
यह विश्वास से अधिक श्रेय आचरण को देती है । धर्म का प्रारम्भ उस 
चेतना से होता है जो मानती है कि हमारा जीवन केवल हमारे लिए नहीं 
है, वरन्‌ उस महान्‌ जीवन के लिए है, जो हमारा प्रतिपालन कर रहा है तथा 
यीरे-धीरे प्रस्फुटित एवं विकसित हो रहा है। यह जीवन चेतना का जीवन, 
'विशव-जीवन है। जो इस सत्य को भूलकर अपनी एकाकी आत्मा की 
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व्यक्तिगत साधना को ही सब-कुछ मानते हैं, वे धामिक नहीं हैं । विश्व- 
जीवन को समभना और सर्वत्र एक ही चैतन्य को देखना ही धर्म है। 
धामिक वह नहीं है, जो सामाजिक, व्यावसायिक, राजनीतिक एवं विवि- 
धांगी जीवन को प्रपंच मानकर मात्र व्यक्तिगत साधना एवं वैयक्तिक 
मुक्ति को ही उचित मानता है । वैयक्तिक मुक्ति एक ऐसा कथन है, जो 
समझ के परे है, क्योंकि विश्वात्मा ही ग्रात्मा है । 

विश्व-जीवन की स्वीकृति ही हिन्दू धमं है । वह मानता है कि दर्शन एवं 
धमं जीवन के सहगामी हैं और जीवन क्मक्षेत्र है । हिन्दुत्व ने जो विश्व 
को धर्मक्षेत्र एवं कर्मक्षेत्र माना है, उसकी गूढता में जानेवाला इस सत्य 
से मुंह नहीं मोड़ सकता कि हिन्दुत्व घमं का दशन है । सदाचार, कर्मयोग, 
गनासक्तियोग, अथवा निष्काम कमं इसके प्राण हैं। यह कमंवाद संसार 
के मिथ्यात्व का परम विरोधी है । जगत्‌ भ्रम नहीं है, शून्य नहीं है । यह 
भागवत संकल्प, भागवत सृष्टि है । सृष्टि मात्र को माया और सभी कर्मो 
को भ्रासक्तिमूलक कहना अन्याय है । हम जिस जगत्‌ में निवास करते हैं, 
उसके प्रति उदासीन नहीं रह सकते हैं । कत्तंव्य-बोध हमें सदेव कर्मशील 
रखता है । यह अवश्य है कि वह जिसे भागवत अनुभव हो जाता है, उसके 
लिए सभी कुछ भगवानुमय तथा विविधता एकता हो जाती है शोर वह 
ग्रनेकता मिथ्या हो जाती है जो भेद-भाव, ममत्व, स्वाथ, ग्रहं ्रादि की 
उपज है । वह सहज ही उचित कमं करने लगता है. विद्व-प्रेम में रम 
जाता है। उसके लिए नैतिक नियम भ्रर्थशून्य हो जाते हैं, क्योंकि वह स्वयं 
ही मूर्तिमान नैतिकता है । उसकी ग्रांतरिक निमलता बाह्य निर्मलता में 
प्रवाहित हो जाती है । किन्तु जो सत्य ज्ञान को आत्मसात नहीं कर पाए, 


` उनके लिए विविधता ही सत्य है। विविधता के भेद से युक्त बुद्धि 'मैं और 


तेरा! की बुद्धि है । ऐसी बुद्धि पर आध्यात्मिक अंकुश रखना होता है । 
सामात्य व्यक्ति को उस सत्य से ग्रवगत कराना होता है, जो विइव-प्रेम, 


. विश्वऐक्य अथवा विश्वबन्धुत्व का सत्य हे । ऐसी स्थिति में नेतिक नियम ` 


तथा सामाजिक कतव्य अनिवाय हो जाते हैं। विश्व-सत्य सदाचार कीः 


१०२ राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


माँग करता हे । हिन्दुत्व उस सृष्टि को अ्रवास्तविक नहीं कहता है, जिसमें 
हम हैं, हमारा तिजत्व है । केवल वह इस सृष्टि की व्याख्या मूलगत 
व्यापक एकता के सन्दर्भ में करता है ताकि मानवता अपने कल्याण को 
प्राप्त कर इन्द्वात्मक भेद-बुद्धि के ध्वंसात्मक हाथों से बच जाए । 

हिन्दू मनीषी यह भली-भाँति समभते थे कि दर्शन विश्व को अरसत्य 
मानकर नहीं जी सकता है । उसका लक्ष्य मानवता को विषमताश्रों, अना- 
चार, संघर्ष से मुक्त करना है । वे सिद्धान्त, जो सृष्टिकर्ता-सृष्टि, एकता- 
अनेकता तथा इहलोक-परलोक में परम विरोध मानते हैं, अपने ही 
विरोधाभासों में खो जाते हैं। विश्व की असत्यता का सिद्धान्त एवं 
प्रलायनवाद मानवता की पराजय का द्योतक है--भीरु व्यक्ति जीवंत 
समस्याओं पर स्वस्थ विचार करने के विपरीत एकाकी आत्मा के मूकः 
चिंतन द्वारा अपनी दुर्बलता को छिपाने का असफल प्रयास करते हैं । 
राधाकृष्णन निःसंकोच स्वीकार करते हैं कि हिन्दू धर्म ने जो एक प्रकार 
से परलोकवाद, वैराग्यवाद एवं आत्मा के असंग अस्तित्व को महत्त्व दिया 
है, वह एकांगी ग्रौर अनुचित होने के साथ ही उचित दार्शनिक चितन का 
परिणाम नहीं है । इस संकुचित और अस्वस्थ चितन से जब वह ऊपर 
उठकर देखते हैं, तब उन्हें हिन्दू धर्म में वे सव तत्त्व विद्यमान मिलते हैं, 
एकता और अनेकता, व्यक्तिगत और सामूहिक स्पंदन को एक ही तथा 
तत्त्वनिष्ठा और वस्तुनिष्ठा को भ्रभिन्त मानते हैं । इस ग्रथ में दर्शन 
अनुभव का अपने-ग्ापसे समझोता है। वह जीवन से भिन्न होते हुए भी 
उससे विरक्त नहीं है । यही कारण है कि जो दशन को सामयिक घटनाओं 
यथवा व्यावहारिक समस्याओं से वियुक्त कर देते हैं, वे मात्र ज्ञान-मीमांसा 
के अमूर्त विवाद में खो जाते हैं श्रथवा ताकिक प्रणालियों के विकास-विस्तार 
में ही रत होकर दर्शन के विरोधियों को ताना मारने का अवसर देते 
हें । उनका कहना सच प्रतीत होता है कि इस प्रकार WI दर्शन जीवन 
की समस्याश्रो की व्याख्या करने के बदले उनसे दूर भागा जाता है | वह - 
' दर्शन का पलायन है । गणित ग्रौर तकंशास्त्र के सत्य साबंभौम होने पर 
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भी मूते जीवन से अलग हैं--वे अपने ही प्रत्ययां का विश्लेषण करते 
हुं । जीवन से भ्रसम्वद्ध दर्शन बच्चे के दिवास्वप्न-सा ही अव्यावहारिक 
और अवास्तविक है । वह विवादों की उस भूल-भुलँया में फंस गया है, 
जो निरर्थक है । हिन्दुत्व दर्शन के व्यावहारिक दायित्व के प्रति पूर्ण 
सजग हे । उसने तकशास्त्र ग्रौर ज्ञान-मीमांसा को दर्शन का अंग माना 
है, न कि केन्द्रीय सत्य । दर्शन का मुख्य लक्ष्य पुरुषार्थ की खोज तथा उसके 
लिए उपयोगी होना है । वह इस तथ्य को जानना चाहता है कि उचित 
जीवनयापन कँसे सम्भव है । पाइचात्य दर्शन की भाँति हिन्दू धमं को मात्र 
मानसिक कौतूहल ने जन्म नहीं दिया है । वह वौद्धिक जिज्ञासा से ग्रधिक 
व्यावहा रिक आवश्यकता की उपज है। नैतिक और भौतिक व्यभिचार 
एवं विश्वव्यापी दुःखों ने भारतीय दार्शनिकों को यह जानने के लिए 
प्रेरित किया. है कि दुःख का क्या कारण है, अथवा दुःख-निवारण के लिए 
क्या करना चाहिए । हिन्दु धमं के प्रति यह भ्राक्षेप है कि वह निराशावादी 
है । पर यह लांछन सरासर मिथ्या है । सभी हिन्दू सिंद्धान्तों ने यह सिद्ध 
किया है कि दुःख मूलगत नहीं है । अज्ञान, विवेक और भ्रनाचार के 
कारण ही व्यक्ति दुःखपाश में पड़ जाता है । वह विद्या, विवेक six 
सदाचार द्वारा दुःख से पूर्ण मुक्ति पा सकता है । दुःख-निवृत्ति के लिए 
जीवन के ध्येय को जानना, जीवात्मा तथा विश्वात्मा के सम्बन्ध को 
समझना अनिवार्य है । हिन्दू धर्म का दृष्टिकोण पूर्णतः व्यावहारिक दृष्टि- 
कोण है । वह जड़वादी, संकीणं और स्वार्थपरक न होकर श्रध्यात्मवादी, 
व्यापक और पराथंमूलक है । वह मानव-गौरव के ग्रनुरूप हे । अध्यात्म 
ही मनुष्य में एकता के उस बोध को उत्पन्न कर सकता है, जो मानववादी 
ग्रौरः सवं हितकारी है । अतः नैतिकता से उदासीन होना तो दूर, हिन्दुत्व 
उससे भ्रभिन्नतापूर्वक सम्बन्धित है । वह मात्रततवदशंन नहीं है । दशन 
नैतिकता और धर्म है। भ्रपने नैतिक दृष्टिकोण के कारण ही वह रूढ़ि- 
वाद को कभी नहीं अपना पाया । समय-समय पर विभिन्न धर्मों का 
आविर्भाव इसके प्रगतिशील स्वभाव का द्योतक है । वह प्रगतिशील. 
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अथवा परिवतेन-विरोधी नहीं है । हिन्दू धर्म ने दर्शन का प्रमुख कमं 
मोक्ष, पुरुषार्थ या व्यक्तित्व की पूर्णता को प्राप्त करना माना है। 
बह लोगों को वांछनीय जीवन से अवगत कराने के लिए प्रयत्नशील 
रहा है, ताकि जनसामान्य स्वस्थ जीवन व्यतीत करना सीख सक । इसके 
लिए उसने दंतकथाश्~रों, पौराणिक आस्यानों तथा महाकाव्यों द्वारा महा- 
पुरुषों और दिव्यात्मा्रों के चरित्र-चित्रण की सहायता ली है। किन्तु 
जनसामान्य तक पहुँचने में इसने जो रूप और अर्थ ग्रहण कर लिया 
वह भ्रहितकर हे । सदाचार झात्मिक उन्नति और झानन्द से युक्त न होकर 
देवी पुरस्कार से युक्‍त हो गया । पारितोषिक के लालच या धन-धान्य तथा 
पारिवारिक समृद्धि के लालच से सदाचार करना दुराचार है । इस प्रकार 
पुरुषार्थ स्वार्थ और सामाजिक उदासीनता का प्रतिनिधित्व करने लगा 
हे । व्यक्तिगत और सामाजिक कुभ्रवृत्तियों, राष्ट्रीय दासता तथा स्वार्थांध 
पंडितों ने हिन्दू धमं के सामाजिक पक्ष को शिथिल कर दिया है। यह 
स्पष्ट है कि आज उसे नवजीवन-संचार की आवश्यकता है। 

राधाकृष्णन का कहना है कि विश्व-जीवन विषाक्त हो गया है, 
विज्ञान ध्वंसात्मक हो गया है । उसे प्रतिद्वंद्विता, शक्ति तथा सत्तामोह के 
दानव ने ग्रस लिया है । धर्म विषण्ण हो गया है। परम्परा, पंडितों के 
स्वार्थ तथा जीवन की परिस्थितियों ने उसे भ्रस्थि-मात्र वना दिया है। धर्म 
आर विज्ञान एवं समस्त विश्व-सभ्यता ग्रौर जीवन आध्यात्मिक संजीवनी 
के विना मृतप्राय हैं । यदि धर्मनिरपेक्ष विज्ञान सच्चे दार्शनिक को उत्पन्न 
करने में असमर्थ है, तो रूढ़ियुक्त धर्म भी सत्य से च्युत हो गया है । वह 
सच्चा सुख उत्पन्न करने एवं जीवन को सत्‌ प्रेरणा देने में ग्रशवत है । 
दोनों के पतन के मूल में भ्राध्यात्मिक ग्रन्धकार है । समस्त मानवता में एक 
ही चैतन्य को न देख सकने के कारण विज्ञान विश्व-ध्वंस का वाहन बन 
गया है शोर धमं रूढ़ियों से जजर हो गया है | दाशं निक भी भ्रपने कर्तव्य 
का पालन नहीं कर रहे हैं। दर्शन जीवन-सत्य को अभिव्यक्ति देने के विपरीत 
चितन गौर तकं को छाया वन गया है । वह जीवन से दुर, बहुत दूर 





"i TTT ST cU p TEE UE SEED ECCE 


हिन्दू धर्म का समर्थन १०५ 


चला गया है। वैज्ञानिक प्रगति, औद्योगिक सभ्यता, प्राविधिक झाविष्कारों 
ने जिस दर्शन का प्रचार किया है, वह जीवन के शाइवत मूल्यों को तथा 
मानवता के सत्य को वाणी नहीं दे पा रहा है। वर्तमान समस्त ज्ञान-- 
विज्ञान; दर्शन और धर्म--मानव-जीवन के परिप्रेक्ष्य में ग्रनुपयोगी हो गए 
हैं । वेज्ञानिक सभ्यता वायवी नींव पर खड़ी है, वह किसी क्षण धराशायी 
हो जाएगी । इस सभ्यता को सुदृढ़ और शिवमय बनाने के लिए आध्या- 
त्मिक आधार की आवश्यकता है । जब आध्यात्मिकता पूर्व और परिचिम, 
धर्म और विज्ञान का समन्वय कर देगी तभी वह भ्रपने व्यापक रूप में, 
विश्व-दर्शन के रूप में, कल्याणप्रद बन सकेगी । विश्व-संस्कृति गम्भीर 
संकट में हे । पाश्‍चात्य सभ्यता पूर्व की तुलना में अधिक युवा है । उसके 
पास शक्ति, जीवनी शक्ति है । किन्तु भ्रपने योवनोन्माद में वह इस शक्ति 
को सुनिर्देशित करने में अक्षम है। दुःख है कि सुखद जीवन के लिए 
विविध साधन होते हुए भी वह सुखी जीवन के ज्ञान से ग्रनभिज्ञ हे । वह 
आत्मिक सत्य से भटक गई है । Vd के पास परम्परा और ज्ञानतो है, 
किन्तु वह उस शक्ति भ्रौर गति से रिक्त है, जो परम्परा ओर ज्ञान को 
जीवन्त रखकर उनका प्रसार और वृद्धि कर सकती है। इस वात का 
भय है कि पश्चिम का प्रवल ज्वार उसे बहा न ले जाए और सदैव के लिए 
उसे दलदल में न फंसा दे । 

राधाकृष्णन के भ्रनुसार qd और पश्चिम दोनों ही में वे दुबल- 
ताएं हैं, जो अहितकर तथा ग्रशुभकर हैं और दोनों ही में वे क्षमताएं हैं, जो 
एक-दूसरे को महत्त्वपुर्ण तत्त्व प्रदान कर सकती हैं । अतः दोनों ही अपने 
स्थूल रूप में एक-दूसरे के विरोधी होते हुए भी अपने ग्राभ्यंतरिक रूप में 
एक-दूसरे की सहायता की अपेक्षा रखते हैं । उनका संयोजन अनिवाय है । 
संयोजन द्वारा ही वे पुनर्जीवन को ग्राप्त करेंगे | “राधाकृष्णन की दृढ़ 
स्थापना है कि इस पुनर्जीवन में मुख्य सहयोग हिन्दू धमं को देना होगा । 
आध्यात्मिकता द्वारा ही विश्व-जीवन की रक्षा संभव है। पूर्व के कण-कण 
में अध्यात्म वास करता है । यदि पाश्चात्य देश उसके विरोधी नहीं हूँ, | 
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तो उसके प्रति उदासीन eur हैं । पश्चिम को अध्यात्म को ग्रहण करना 
ही होगा और पूर्व की विगत रूढ़ि-रीतियों, प्रचलनों, अ्ंघविर्वासों और 
अनाचार के कीचड़ से अपने को मुक्त करना होगा । अध्यात्म एवं चेतन्य- 
मणि का प्रकाश ही विज्ञान की अदम्य शक्तियों को निर्माण की दिशा 
दिखाएगा । विज्ञान द्वारा उत्पन्न विपत्तियों, विषमताओं और विरोधों को 
चैतन्य का प्रकाश ही दूर कर सकता है। वही, यदि मानवता को 
जीना है, तो मानवता का संबल वन सकती हे । विश्व-जीवन Hx 
सभ्यता को राष्ट्रीयता, जातीयता अथवा संकीर्णता और विध्वंस से 
मुक्त कर उसे विद्वात्मा के आँचल में सुरक्षित करने की शक्ति भ्रध्यात्म 
में ही है। पद्चिम के बारे में राधाकृष्णन का कहना है कि वेज्ञानिक- 
आलोचनात्मक भेद-बुद्धि ने राष्ट्रीयता, पूवंग्रहों, संकीर्णता, राजनीतिक 
प्रेरणाग्रों, शक्तिमद, सत्ता-प्रेम, यश की दुर्दमनीय श्रभीप्सा तथा जीवन की 
भोगवादी प्रवृत्ति से मनुष्य को निर्मम बनाकर उसे लक्ष्यहीन तथा कतंव्य- 
च्युत कर दिया है । उसका जीवन सव प्रकार से विषादग्रस्त हो गया है । 
वह पागलों की भांति भौतिक ऐश्वर्य की खोज कर रहा है। यह खोज 
विइव-विनाश की अग्नि को छिपाये हुए है । सम्पूणं मानव-जीवन पारि- 
वारिक, सामाजिक, राष्ट्रीय, अंतर्राष्ट्रीय अ्रव्यक्त व्यग्रता से छटपटा रहा 
है । उद्जन भ्रौर भ्रणुध्वंस रूपी काल दोनों हाथ फॅलाए खड़ा है । राधा- 
कृष्णन के अनुसार अरब पूवं का धमं एवं अध्यात्म ही विश्व-जीवन का 
एकमात्र आश्रय वन सकता है । इस धम के ग्रंततंथ्य को समझकर ही 
मानवता जीवित रह सकती है । वे हिन्दुत्व के स्वस्थ ओर रूढ़िमुक्त स्वरूप 
का नीर-क्षीर विवेचन प्रस्तुत करते हैं। उनका कहना है कि हिन्दू घमं 
रीतियों भ्रोर अंधविश्वासों का संग्रहालय मात्र नहीं है, न वह शास्त्रीय 
तथा बौद्धिक अमृतंताओं की ही स्वीकृति है और न विधि-विधानों तथा 
पर्वों का प्रदर्शन ही । वह एक प्रकार का जीवन-ग्रनुभव है । वह सत्ता 
के स्वरूप का दर्शन तथा साक्षात्कार है । वह उस संपूर्ण आत्मा का अनुभव 
है, जो विश्वात्मा है । यह अनुभव भावुक उत्तेजना या आत्मगत कल्पना 
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नहीं है, किन्तु मूल सत्ता के प्रति सम्पूर्ण व्यक्तित्व अथवा सम्यक्‌ आत्मा 
की प्रतिक्रिया है । हिन्दू धर्म ने दशन को मनन, तक-बुद्धि एवं ज्ञान 
का विषय मात्र नहीं माना है । वह सहजबोध अथवा आन्तरिक अनुभूति 
द्वारा सत्य का साक्षात्कार एवं सत्यानुभव है, न कि संवेदनजन्य अनुभव 
द्वारा प्राप्त ज्ञान । हिन्दुत्व ने जिस चेतना के धमं की स्थापना की है, 
उसके सारतत्त्व को पूर्व और पश्चिम दोनों को समझना और ग्रहण करना 
है, क्योंकि आध्यात्मिक जागरण अथवा धाभिक पुनरुत्थान बिना मानव- 
अस्तित्व के संभव नहीं है । अध्यात्म ही मानवता को मृत्यु-द्वार से वापस 
ला सकता है । जिस भाँति प्राचीन काल में पश्चिम ने युनान से बौद्धिक 
संस्कृति प्राप्त की, उसी भाँति भ्राज उसे हिन्दू घमं से आध्यात्मिक संस्कृति 
को प्राप्त करना होगा । इसमें संदेह नहीं कि वैज्ञानिक और प्राविधिक 
उन्नति ने बुद्धि को महत्ता प्रदान कर दी है, व्यक्ति के स्वतन्त्र अस्तित्व 
का नारा ऊँचा कर दिया है और श्रव वह अंधविश्वासों, धार्मिक पुस्तकों 
तथा धामिक व्यक्तियों के ग्रादेशों का ग्रन्धानुकरण करना नहीं चाहता, 
उन्हें संदेह और अविश्वास से देखता है । पर धर्म और आस्था की नींव 
से उन्मूलित प्राणी खाई से वचकर खंदक में गिर गया है । वह विज्ञान 
के हाथ का कठपुतला वन गया है--उसका जीवन निरुददे्य और अचेत- 
सा हो गया है । वह भ्रपने को भूल गया है, अपने केन्द्रीभूत सत्य का उसे 
विस्मरण हो गया है; वह भूल गया है कि वह एकतामय आध्यात्मिक 
विश्व का नागरिक है । प्रतिकार, प्रतिद्दंद्विता, शत्रुता और ध्वंस ही उसके 
प्रिय सहचर वन गए हैं । वैज्ञानिक वौद्धिकता व्यक्ति का दिव्यीकरण करने 
के वदले उसका दानवीकरण कर रही है । धार्मिक परम्परावाद निष्क्रिय 
हो गया है । वह मानव का कल्याण करने के विपरीत उसे घृणा का पाठ 
पढ़ा रहा है । राधाकृष्णन का कहना है कि हमारे पास एक-दूसरे को घृणा 
करने के लिए पर्याप्त धर्म है, किन्तु एक-दूसरे को प्यार करने के लिए 
नहीं है | 
धर्म मूलत: परम सत्य का अनुभव है, वह उससे जीवन्त रूप से 
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सम्बद्ध है। घरमे का कतंव्य वैज्ञानिक मानव को परिवर्तित कर उसका 
दिव्यीकरण करना है; उसके आत्मवल की बुद्धि तथा पाशविक प्रव- 
त्तियों का संयमन करना है। उसकी संक्रीगंताग्रो का उन्नयन करना है, 
ताकि वह स्वार्थ में परमार्थ और परमार्थ में स्वार्थ को We सके । जब 
तक व्यक्ति अपने भीतर और बाहर, नीचे और ऊपर, सामने और पीछे 
एवं सर्वत्र विश्वात्मा को प्रतिविम्वित नहीं देख पाएगा, उसे पूर्ण शान्ति 
नहीं मिलेगी; क्योंकि निम्न, अमानवोचित प्रवृत्तियाँ तथा पाशविक प्रकृति 
उसे कटुता, घृणा, विद्वेष आदि से दंशित कर रही है। राधाकृष्णन का 
विश्वास है कि अकल्पित पूर्णता, अलक्षित स्वतन्त्रता और अपूर्व आनन्द 
मनुष्य जाति की पहुँच के भीतर ही हैं--यदि वह उन्हें प्राप्त करने के 
लिए प्रस्तुत हो । जीवन की पूर्णता को समकत ही आध्यात्मिक जीवन 
है। वह आनन्द, स्वतन्त्रता और पूर्ण समर्पण का जीवन हे । सवत्र 
विश्वात्मा का दर्शन करनेवाला व्यक्ति दिव्यानन्द में डूब जाता है । वह 
सहज ही कर्तव्य की ओर प्रवृत्त हो जाता है । आत्मिक सत्य ही भू- 
जीवन को उस विश्व-चैतन्य का वोध कराएगा जिसकी मानवता को 
वास्तव में आवश्यकता है। राधाकृष्णन का कहना है कि हिन्दू धर्म 
बाह्यतः कितना ही खोखला दीखे, उसका ग्रान्तरिक तत्त्व महान्‌ और 
दिव्य है, क्योंकि वह आध्यात्मिक है । श्रपनी आध्यात्मिकता के कारण 
वह समस्तः विश्व का संरक्षक बन सकता है । विना श्राध्यास्मिक जागरण 
के विदत-कल्याण सम्भव नहीं है। मूलतः हिन्दुत्व स्वस्थ श्रौर दोषमुक्त 
हैं । यह उस विश्वात्मा का अपरोक्ष अनुभव करा सकता है, जिसने सचमुचं 
में ही महान्‌ विभूतियों एवं दिव्यात्माश्रों का भारत में प्रादुर्भाव किया है। 
इसके अध्यात्म ने ही महान्‌ संकटावस्था में भी उसे जीवित रखकर 
नष्ट नहीं होने दिया है l आज आध्यात्मिक पुतर्जागरण की झ्रावश्यकता 
सम्पूर्ण विश्व को है । यही विनष्ट होते हुए विश्व को वचा सकता है, 
क्योंकि यह उस ग्ात्मिक ऐक्य गौर ग्रात्मिक वोध का दर्शन हे, जिसके | 
बिना मनुष्य अपना ही शत्रु हो गया है। जीवन के विभिन्‍न पहलुओं, | 
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सिद्धान्तों और कार्य-कलापों को एक ही सत्य के स्फुलिग या ग्रंश मानना 
विश्व-बन्धुत्व को वरण करना है । यह ग्रात्म-रक्षण के साथ परःरक्षण 
हैं । जब तक मनुष्य आत्मा की अनुभूति नहीं कर पाएगा और उसी के 
लिए रहना नहीं सीखेगा, तव तक इन्द्र, कुष्ठा और शत्रुता उसे प्रताड़ित 
करते रहेंगे । वास्तव में, पूर्वी धर्म की श्रेष्ठता के नाम पर राधाकृष्णन 
उस आत्मा की श्रेष्ठता प्रतिष्ठित करते हैं, जो समस्त जोवों का आन्तरिक 
सत्य है, चराचर का भूमा है । वह व्यक्ति, जो इस सत्य का बोघ प्राप्त 
कर लेगा, उसके अन्दर मनुष्यत्व जन्म ले लेगा । वह विज्ञान का उचित 
उपयोग कर उसे मनुष्यत्व के लिए साधन समभेगा एवं उपकी शक्तियों 
का निर्माणात्मक प्रयोग करेगा आज मानवता के सम्मुख भौतिक 
विकास और समृद्धि की समस्या उतनी ज्वलन्त तथा प्रबल नहीं है, 
जितनी कि मनुष्यत्व तथा मानवता के संरक्षण की है। राधाकृष्णन 
इस लक्ष्य के लिए आध्यात्मिक मूल्यों एवं आध्यात्मिक घम की अनिवार्यता 
घोषित करते हैं। उनका कहना है कि घम ग्रनाचार, व्यभिचार ग्रोर 
ध्वंस को चुपचाप नहीं सह सकता । वह विद्रोही है, सदाचार का योद्धा 
है | वर्तमान असंतोष और विद्रोह ने धर्म को ललकारा है । परिणाम- 
स्वरूप विश्व-धर्म एवं विइव-दशन की ऊषाभिमुखी लालिमा क्षितिज में 
दीखने लगी है, हमें उसे पहचानना हे । मनुष्यों की भावनाओं और 
वासनाओं के रूपान्तर एवं समस्त व्यक्तित्व की साधना द्वारा विइव-घमं 
एक नवीन जीवन के लिए सक्रिय रूप से मानवता को तैयार करेगा । 
यह नवीन जीवनी विश्व ऐक्य और मानव-बन्धुत्व का वह मूतिमान्‌ रूप 
होगा, जिसके लिए सभी वैज्ञानिक, समाजशास्त्री और राजनीतिज्ञ असफल 
प्रयास कर रहे हैं। राधाकृष्णन का कहना है कि घमं का समारम्भ 
व्यक्ति से होते हुए भी उसकी अन्तिम परिणति भाभव-ऐक्य और विशव 
की सजातीयता में है । अतः विश्व का आध्यात्मिक घमं समस्त मानवों 
को उस चेतना से युक्त करने की साम्यं रखता है, जो उन्हें एक ही 
परिवार का सदस्य बना देगी। वसुधैव कुटुम्बकम्‌ का सम्यक बोध ही 


११० राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


मानव-जीवन के भावात्मक कल्याण के लिए विज्ञान की पाशविक शक्तियों 
का उन्नयन कर उन्हें साधन वना सकने को क्षमता रखता है। इस बोध 
को मनुष्यों में जाग्रत करने की शक्ति हिन्दू धर्म में ही है। अतः 
राधाकृष्णन दुढ़तापूर्वक हिन्दू धर्म एवं उसके आध्यात्मिक दृष्टिकोण का 
समर्थन करते हैँ । 
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अध्याय ६ 


चेतना का धर्म 


राधाकृष्णन के विश्व-दर्शन का, उनके धर्म, सिद्धान्त और भ्राशा- 
वाद का केन्द्रविन्दु ग्रात्मा है। श्रात्मा अथवा चेतन्य ही वह सत्य है 
जिसका अज्ञान मनुष्य को पशु और जगत्‌ को अ्वसादपूर्ण वना: देता है । 
वे ग्रौपनिषदिक सूत्र 'श्रात्मानम्‌ विधि के महत्त्व को विस्तृत तथा गहन 
चर्चा करते हैं । उसे आज के सन्दर्भ में समभाते हैं, विशेषकर वैज्ञानिक 
` युग को विश्लेषणात्मक, ध्वंसात्मक और स्वार्थान्ध प्रवृत्तियों को ऊध्व- 
मुखी बनाने के लिए उसकी झावश्यकता समभे हैं। उनका कहना है 
कि मानव, मानव-समाज, सभ्यता और संस्कृति को यदि जीना है तो उसे 
आत्मा को पहचानकर उसीका जीवन जीना होगा । आत्मा या चेतना 
का धमं ही संत्रस्त मानव का एकमात्र सम्बल हो सकता है । वह मनुष्यों 
की आत्मिक एकता एवं सत्तात्मक एकता का घमं है, जो सम्पूर्ण मानवता 
का धर्म है । वह उस मूल चेतना का सूचक है, जो सभी में प्रतिष्ठित है। 
घर्म वह साधना है जिसके माध्यम से व्यक्ति अपने भ्रन्तर का संगठन 
तथा परम सत्ता का साक्षात्कार प्राप्त करता है D यह मनुष्य का उसके 
चरम लक्ष्य, दिव्यत्व की ओर विकास है । धर्म मनुष्य की बोघशक्ति को 
गहन बनाकर उसके जीवन में धिक व्यापक और स्वस्थ सामंजस्य 
स्थापित करता है | धार्मिक शक्ति का ज्ञान ही मनुष्य-जीवन को संतुलित, 
सुस्थिर भ्रोर दिव्य बना सकता है । यदि मनुष्य इस सत्य को पहचानने 
में विलम्ब झौर भूल करेगा तो आस्थाहीन संशयवादी वैज्ञानिक धुणिचक्र 
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उसे मिटा देगा । 
धर्म सत्य का अन्तर्दशन है, वह किसी मत या नियमसंहिता का नाम 
नहीं है। वह भ्रान्तरिक चेतना का जीवन है जो विवेकसम्मत विचार, 
सफल कर्म और उचित सामाजिक संस्थाश्रों द्वारा अवश्य ही व्यक्त होता 
है | ऐसा धर्म व्यापक धर्म है। वह सभी का है, किसी विशिष्ट मत, 
सम्प्रदाय या जाति का नहीं है । वह हिन्दू, बौद्ध, ईसाई या पारसी धर्म 
का सूचक न होकर घर्मो के अन्तरतम सत्य का द्योतक है । धर्म का ऐसा 
व्यापक दृष्टिकोण रूढ़िवादी धमे को विशेष महत्त्व प्रदान नहीं करता है | 
सत्यघमं विश्व-धमं एवं विशव-चेतना ag वग, परिवार, समुदाय, 
राष्ट्र, अन्तर्राष्ट्र, वणं, गोत्र, जाति, रीति-रिवाज आदि के भेदों को 
मिथ्या ही नहीं, लज्जाजनक मानता है | दिवाकर का प्रकाश उसके सातों 
वर्णों की एकता का प्रकाश है। वर्णो को एक-दूसरे से अलगकर जिस 
भाँति भास्कर की ज्योति को नहीं समझ सकते, उसी भाँति विविधता के 
अस्तित्व के विना झात्मिक एकता सम्भव नहीं है । एकताशून्य विविधता 
ध्वंसोन्मुखी कोलाहल है । 
आध्यात्मिक जीवन किसी समस्या का समाधान नहीं है, वह सत्य 
की अनुभूति, बुद्धत्व या परम प्रकाश की प्राप्ति है । आध्यात्मिक धर्म का 
मुलगत सत्य यही है कि हमारी वास्तविक आत्मा परम सत्ता है। हमें 
अपने को समझना चाहिए । आत्मस्थित होना ही 'आत्मवंतम्‌’ होना 
है--आत्मज्ञ व्यक्ति अपना स्वामी है । उसे अपनी ग्रात्मा के ग्राधिपत्य 
में रहना है एवं विश्व-कोलाहल में अपने को नहीं भूल जाना है। 
परमात्मा सर्वत्र है, किन्तु अपनी आत्मा में उसकी श्रनुभूति सरलता से की 
जा सकती है । यह हमारा ध्येय है कि उसको समझे, उसका उद्घाटन 
कर वही बनने का सर्चेत प्रयास करें। परम सत्‌ सभी में समान रूप से 
विद्यमान हे । जिसने आत्म-ज्ञान प्राप्त कर लिया है, वह जानता है कि 
वह असम्बद्ध इकाई नहीं है। यदि धर्म अपने वास्तविक स्वरूप को 
भगवान्‌ में देखने कां बोध है तो यह शाश्‍वत सत्य की एकता के आधार 
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पर समस्त मानव जाति के संगठन करने की क्षमता रखता है झौर 
सवमें वही सार्वभौम जीवन की भ्रावव्यकता देखता है जो वह स्वयं 
अपने में भ्रनुभव करता है । ऐसा धर्म सार्वभौम धर्म है जो संकीर्णताश्रों, 
रूढ़िवादिता और हठधमिता से मन को मुक्त करता है। ऐसे धामिक 
वोध से सम्पन्न व्यक्ति उस विश्व-जीवन के प्रति जाग्रत है जिसकी सभी 
व्यक्ति, जाति और राष्ट्र विशिष्ट अभिव्यक्तियाँ हैं। ऐसा मनुष्य सर्वत्र 
एक चैतन्य का प्रकाश देखता है। उसके लिए मनुष्य जाति एक ही 
सम्प्रदाय है । ऐसा घमं आत्मा की गहनता को छता है, अन्तरतम सत्य 
का अनुभव करता हे । वह उन विचारों तथा भावनाओं का शिक्षण है 
जो एक विश्व-संगठन को जन्म देते हैं । राधाकृष्णन का कहना है कि जब 
चेतना का प्रकाश इस भाँति जीवन को भीतर से परिवर्तित करेगा तभी 
धरती का रूप बदलेगा । मानव का पशुत्व दिव्यत्व में परिणत हो जाएगा, 
व्यक्ति अपने सचेत प्रयास और संघष द्वारा अपने संकीर्ण अहं पर विजयी 
हो सकेगा | ऐसी स्थिति में सवंत्र सम्यक्‌ संयोजन परिलक्षित होगा । 
मनुष्य की गाकांक्षाओं और साहसिक कार्यों भ्रथवा उसके सम्पूर्ण 
सन्तुलित जीवन में एक ही प्रवृत्ति एवं एकता के वोध का प्रकाश दिखाई 
देगा । ऐसा धर्म आत्मा का समस्त सत्ता के साथ मौलिक एकता का 
अनुभव है जो तुम मुभमें, मैं तुममें' कथन द्वारा स्पष्ट होता है। जीवन 
को निसर्गत: मित्रता, भ्रातृत्व और साहचर्य का अर्थ दे देता है, जिनका 
अभाव मृत्यु हे । 

राधाकृष्णन के अनुसार गाज हमें जिस वस्तु की आवश्यकता है 
वह घोषणाएँ और योजनाएं नहीं हैं, वह मनुष्यों के हृदय में सत्य के प्रकाश 
का आवाहन हे । वह ग्रात्मा की शक्ति एवं आत्मबल है । यह वह भ्रक्षय- 
बल है जो हमें ग्रपनी स्वार्थी और लोभी वासनाओं को संयमित करने तथा 
हमारी अन्तर आकांक्षा के विश्‍व का संगठन करने में पूर्ण सहायक है l 
यह लोकतन्त्र को अपनाना है। समानाधिकार को मानना है। तत्त्वमसि 


वह तुम हो की प्रसिद्ध उक्ति सभी प्रकार के लोकतन्त्रों के मूल सिद्धात्त | 
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को व्यक्त करती है । आध्यात्मिकता सभी व्यक्तियों को समान मानती E । 
जहाँ तक व्यक्तियों की मनोवैज्ञानिक प्रवृत्तियों और प्रतिभाओं का प्रश्‍न 
है वे समान. नहीं हैं। उनकी मूल समानता चेतना की गहनता में निहित 
है । प्रत्येक के लिए श्रपने देव को प्राप्त करने के लिए मार्ग खुला है । 
उपयु क्त औपनिषदिक सूत्र इस कथन का अनुमोदन करता है कि प्रत्येक 
व्यक्ति एक स्वतन्त्र चेतना के रूप में समान भाव से आदरणीय है। यह 
सभानता उस सामाजिक विधान की अपेक्षा रखती है जहाँ सभी व्यक्तियों 
को शिक्षा, कमं, सांस्कृतिक विकास तथा स्वास्थ्य के लिए समान ग्रवसर 
मिलेगा । ग्रात्मा का ऐसा धर्म ही, राधाकृष्णन के ग्रंनुसार, सभी 
समस्याग्रो का समाधान कर देगा । यह धर्म कोई विशिष्ट प्रकार का मागं 
नहीं हैं वरन्‌ व्यापक जीवन का मार्ग है। यह न वैराग्यवाद है और न 
भोगवाद, न उच्छुङ्कलता है न नियमानुवर्तन । यह आत्मा का जीवन है, 
दिव्य जीवन है । इसके कर्म दिव्य प्रेरणा से प्रेरित हैं। सच्चे धर्म में वे 
तत्त्व विद्यमान हैं जो व्यक्ति को जीवन से अलग रखते हुए भी उसे युक्त 
कर देते हैं। यह जीवन पर चेतना का नियन्त्रण है। चेतना का धर्म 
फलाशा को त्याज्य मानता है। मनुष्य को फलाशा'एवं स्वार्थ से ऊपर 
उठना होगा, क्योंकि विश्व का विधान दिव्य है । 

वाह्य जीवन में जो अस्तव्यस्तता और विश्वद्धलता मिलती है उसकां 
वास्तविक कारण ग्ान्तरिक है । हम आत्मा के सत्य को भूल गए हैं। 
हमारा अन्तर असंयोजित है । हम सोचते हैं कि मानव-स्वभाव कीं 
समाप्ति वौद्धिक और नेतिक तत्त्व में है तया विश्व का पुननिर्माण हम 
वैज्ञानिक या धर्मनिरपेक्ष मानवता के आधार कर पर सकते हैं । -मनुष्य 
के दम्भ ने उसे उसके धार्मिक केन्द्र से च्युत कर दिया है। उसने अपनी 
शक्ति आर सम्भावनात्रोंका अपने ही ढंग से अनुसन्धान कर लिया है ग्रोर 
उनसे अ्रनुचित प्रेरणा ग्रहण कर ली हे । वह एक नव्य समाज की रचना 
में लीन है। उसका विश्वास उन नियमों में है जिनकी सत्यता वस्तुगत 
रूप से प्रमाणित हो सकती है; जो निश्चित और यथार्थ है, जो दृश्यमानं, 
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अनुभवगम्य और वोधगम्य है । वह उसे हठपूवंक अस्वीकार करता है 
जिसे वह छू नहीं सकता, नाप नहीं सकता और जिसकी गणना नहीं . कर 
सकता । ग्रन्तरतम से आती हुई आत्मा की ध्वनि जो अ्रदृश्य और अस्पृश्य 
है, उसके लिए श्रसत्य है । वैज्ञानिक मानस यह मानता है कि इस अव्यक्त . 
आर अदृश्य आत्मा के आधार पर जीवन की यथार्थ व्याख्या नहीं हो. 
सकती । वह जीवन का स्पष्टीकरण करने के लिए प्राकृतिक नियमों को.. 
सहायता लेता है और मनुष्य-स्वभाव का प्रयोगशाला में विश्लेषण करता 
है। मनोवेज्ञानिक विश्लेषण द्वारा मनुष्य को ग्रन्थियों का संग्रहालय-वना- - 
कर फ्रायड ने अजाने ही शारीरिक क्षुधा को असंगत महत्त्व देकर नेतिक. 
वन्धनों को निरर्थक कह दिया । नृतत्त्वशास्त्र ने नैतिक मान्यताओं को मात्र 
सापेक्ष कहकर उन्हें शाइवत धरातल से'उन्मूलित कर दिया है । असंयत 
व्यक्तित्व ने श्रनियंत्रित भोग को अपना लिया है। व्यक्तियों ने अपने 
' जीवन और संरक्षण को ध्यान में रखते हुए सामाजिक समुदायों का निर्माण' 
कर लिया है । ये समुदाय ग्रपने ही भौतिक कल्याण की प्राप्ति में प्रयरत्ने- 
शील हैं । बलपूर्वक या पोखे से वे अपना ध्येय प्राप्त कर लेना चाहते हं । : 
आथिक परिपूर्णता ही मानव-अस्तित्व का लक्ष्य वन. गई है । विकास के 
प्राकृतिक नियम ने योग्यतम की विजय को घोषित कर सैनिक साम्राज्य- 
. वाद को वैज्ञानिक आधार प्रदान कर दिया है। इन सवका परिणाम' 
स्पष्ट है ।' प्रेरणाविहीन मूढ़ आज्ञापालन ने स्वतन्त्र चिन्तन: को, नैतिक 
निष्क्रियता ने नैतिक विकास को तथा भ्रहम्मन्यतां, घमण्ड और ओछेपन 
ने मानवता की भावना को पदच्युत कर दिया है। वंज्ञानिक प्रकृतिवाद सभी 
प्रकार की आस्थाओं और विशवासों का विरोधी है। उसने घर्म का 
विरोध किया, जो विनाशकारी है, जिसके अनुसार धम वास्तविक सत्य का 
प्रतिनिधित्व नहीं करता है, उसे इतिहास के ऋ मे जन्म दिया है, वह 
स्वीकार करणे योग्य नहीं है, वह ग्रंधविशवास और पाप को झपने भीतर 
समेटे हुए है । वह गरीबों भौर दुखियों को उनके आथिक ग्रधिकार से यह 
आश्वासन देकर वंचित करता है कि इस जन्म के अभावों की पूति स्वं | 
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एवं ग्रगले जन्म में होगी । कुछ बौद्धिक सन्देहवादियो ने धर्म को काव्य 
की श्रेणी में रखकर तिरस्कृत करना चाहा है तो कुछ ने उसे पौराणिक 
और कुछ ने समाजशास्त्रीय घटना कहकर उस पर आक्षेप किया है.। कुछ 
समाजशास्त्रियों की व्याख्यानुसार धर्म गलित समाज को सम्मोहित करने 
की ग्रोषधि है । आध्यात्मिक जीवन प्रवंचना और भ्रम है। धर्म का काम 
आचरण की नियमसंहिता सुचारु रूप से चला सकती है । 
ऐसी झालोचनाग्रों के प्रति राघाकृष्णन का कहना है कि इनसे परास्त 
होने की आवश्यकता नहीं है । यह आलोचना का ही युग है। ग्रालोचक- 
गण किसी तथ्य की स्वस्थ मूल्यांकन के लिए आलोचना नहीं करते, 
प्रत्युत उसके द्वारा अपनी व्यक्तिगत खीझ और कुंठा को प्रतिविम्बित करते 
हैं। वे स्वयं नहीं जानते कि वे क्या कह रहे हैं। वे अपने उत्तरदायित्व 
से विमुख हैं। तथ्य को बिना समभे-वूफे उसकी छीछालेदर करना अपना 
गौरव समझते हैं । ऐसी झालोचनागों द्वारा वे मानवता का कितना भारी 
अहित कर रहे हैं वे इससे ्रनभिज्ञ EI यह जीवन और चिंतन से सत्य 
का निष्कासन है। ऐसी श्रालोचना का परिणाम सवंत्र दृष्टिगोचर हो रहा 
है | विश्‍व उन ईशदूतों से भर गया है जो स्वार्थी ग्रौर उदण्ड हें । उस 
आथिक व्यवस्था का साम्राज्य हो गया है जो उद्योगीकरण और पूँजीवाद 
के सम्मिश्रण के परिणामस्वरूप पँशाचिक वन गई है। भोगविलास के 
लिए निरंकुश लालसा जन-जीवन में बर्वरता को प्रोत्साहन दे रही 
हे । लोगों के मन में ईश्वर भौर आत्मा के प्रति वितृष्णा पैदा हो गई | 
हे । वर्तमान विश्व जन-मन के कोलाहल का विश्व है । इसमें कुछ भी 
निश्‍चित नहीं है । मनुष्यों के पास न कोई संवल है, न ग्राइवासन, न 
निश्चिन्तता ही है । उनका जीवन धमंमुक्त एवं उच्छुखल हो गया है । 
नवयुवकों में किसी प्रक्रात्र का उत्साह नहीं है । उनका भाव उपेक्षा और 
विद्रोहपूणे हो गया है । जीवन एक उस बड़े सरकस की भाँति हो गया है 
जो उन्नत होते हुए भी विना नियम-विधान तथा संगति के है। राधाकृष्णन... 
का कहना है कि जीवनके इस अभिशाप का कारण सत्यता का | 
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निराकरण है । दिव्यता के निषेध ने ही आत्मा के जीवन को असाध्य रोगों 
से युक्त कर दिया है। आत्मा का धम उस निशचयात्मकता और पूर्ण 
आश्वासन को देता है जिसे वैज्ञानिक प्रकृतिवाद हेय मानता है । बिना 
आत्मा के धर्म के व्यक्ति सुखी नहीं रह सकता, वह ग्रादवासन और पूर्णता 
चाहता है, निर्भरता और सहारा चाहता है । 

विज्ञान ने मनुष्य की आस्था का उन्मूलन कर उसके सुख का अपहरण 
कर लिया है। वह मनुष्य को किसी प्रकार का प्रतिदान नहीं दे पाया है, 
इसके विपरीत उसकी वुद्धि को संदेहवादी और कुतर्की वना दिया है। उसने 
मनुष्य के सम्मुख अर्ध-सत्य को रखकर मात्र भौतिक सुख-सुविधा को ही 
लक्ष्य बताया है। भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति अ्रपने-आपकमें अपूर्ण 
सत्य है। आध्यात्मिक पूर्णता ही उन्हें सार्थकता प्रदान कर सकती है । 
चे शुभ हैं यदि आध्यात्मिकता के लिए साधन हैं। विज्ञान ने कट्टर 
विश्वास और वर्वर अविश्वास के वीच जिस संशय को उत्पन्न कर दिया 
है उसका कारण आध्यात्मिक परम्परा का अ्रनस्तित्व है। इस संशय की 
मानसिक वेदना ने व्यक्ति को त्रस्त कर दिया है। उसका मन दोनों के 
वीच पैग भर रहा है। वह न एक को छोड़ पाता है और न दूसरे को 
पकड़ पाता है । राधाकृष्णन का कहना है कि नवीन और प्राचीन मूल्यों में 
परम विरोध नहीं है । विज्ञान में सामंजस्य और ऐक्य स्थापित करने की 
क्षमता नहीं है। उसने दोनों के बीच दृन्द तो उपस्थित कर हो दिया है, 
साथ ही प्राचीन मूल्यों का पूर्णे निराकरण करने का असफल प्रयास भी 
किया है । वह स्वस्थ नवीन मूल्यों को जन्म देने में असमर्थ है । जो नवीन 
मूल्य उसने दिए भी हैं वें प्राचीन से पूर्णरूपेण ्रसंपुक्त होने के कारण 
भानव-भावना को सन्तुष्ट नहीं कर पा रहे हैं। नवीन और प्राचीन 
में उचित संतुलन रखने की क्षमता चेतना के धर्म में ही है । वास्तव में 
नवीन और प्राचीन मूल्यों के संघर्ष के माध्यम से चेतना ही अपने को 
अभिव्यक्ति दे रही है । वह स्व-प्रकाव्य है, दोनों में निहित सत्यों द्वारा 
अपने को प्रकट कर रही है। 
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विश्व अनिश्चितता zx ग्रव्यक्त चाह के प्रवाह में बह रहा है । वह. 

वर्तमान आध्यात्मिक अ्रव्यवस्था, नैतिक लक्ष्यहीनता तथा वौद्धिक स्वेच्छा- 

चारिता से: थककर चूर हो गया है । इस विश्‍व में मनुप्य ग्रसहाय श्रनुभव 

| ` करने लगा है.। उसके एकाकीपन ने उसे मृतप्राय कर दिया है। इस 
| एकाकीपन से निवृत्ति पाने तथा शान्ति की उन्मत्त खोज से मुक्त होने के 
लिए वह आस्था. तथा विश्वास का सहारा लेने को तत्पर है । मनुष्य की 
वेज्ञानिक बुद्धि ने अध्यात्म पर ग्रविश्‍वासकर उसे घोर दुःख में डाल दिया 
है। वह: छटपटा रहा है, उसकी भ्रसह्य वेदना उसे पुन: धर्म की ओर 
उन्मुख कर रही है । वह धर्म के मूलगत सिद्धान्तों का पुनरुत्थान करना 
चाहता है.।. मनुष्य को आज उस धर्म की अविलम्ब झ्रावश्यकता है जो 
उसके जीवन का सुनिर्देशन कर तथा संदिग्धता भर भ्रस्पप्टता से उसके 
मानस को .मुक्तकर उसकी संपूर्ण ात्मा को परितोष दे सकता है एवं 
उसके सैद्धान्तिक और व्यावहारिक जीवन को अभिन्न एकता में वाँध सकता 
है । राधाकृष्णन का कहना है कि यह आराध्यात्मिक पुनर्जागरण द्वारा ही 
सम्भव है । वही मनुष्य-जीवन का दिव्यीकरण कर सकेगा एवं चेतना का 
धर्म ही पृथ्वी पर स्वर्ग की स्थापना कर उसका रूपान्तर कर सकेगा | | 
आत्मज्ञान से दीप्त जीवन ही चेतना का धर्म है। यह जीवन, सत्य | 

ओर सौन्दर्यं की वाणी है । चैतन्य का वोध उस ज्ञान की प्राप्ति है जो 
अज्ञान से भ्रमिश्रित है, उस ्रानन्द का भोग है जिसे दु:ख की छाया धूमिल 
नहीं कर सकती । यही वास्तविक स्वर्ग है । वेदना से सिहरती हुई धरती 
पर चेतन्यात्मक झानन्द एवं स्वर्ग की स्थापना करने के राधाकृष्णन ग्राकांक्षी 
हैं। वे चेतना के धर्म के संदेशवाहक हैं । यही धर्म उनके सम्पूर्ण कतित्व 
की ग्रान्तरिक झनुगूंज है। इस घमं द्वारा वे उस संस्कृति का ज्ञान देते E 
जो विश्‍व का उसकी सम्यकता में ग्रालिगन कर सकेगा; जीवन को गति 
देकर उसके क्रिया-कलापों को सत्य से अनुप्राणित कर सकेगा । निराशा- 
वाद, पलायनवाद, ग्रभावात्मकता तथा मिथ्यात्व की घारणाओं ने जीवनः 
की एकांगी व्याख्या की है, जो मानव-अस्तित्व श्रौर विकास के लिए वाधकः 
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& 1 जीवन का सौन्दर्य उसकी सम्पूर्णता में है । ग्राशा-निराशा, भाव-अभाव, 
स्वीकृति, पलायन एवं प्रकाश-अन्धकार की समग्रता को एक-दूसरे से विभक्त 
कर देखना ग्रंतरचक्षविहीन का काम है । आध्यात्मिकता समस्त जीवन मे 
एक ही चैतन्य की ज्योति को देखती है । चैतन्य का विस्मरण ही वर्तमान 
मनोदशा, आर्थिक विडम्बना, वैयवितक कुण्ठा, सामाजिक असमानता तथा 
संघर्षशील राजनीति एवं कूटनीति के मूल में है । वही पाप, अनेतिकता, 
अनाचार, अधर्म, अभाव तथा वर्वरता का जनक है । उसी के कारण घमं 
स्वीकृत मत, परम्परा और कोरे कर्मकाण्ड के पालन का द्योतक हो गया 
है । ऐसे धार्मिक, वास्तव में, भ्रष्ट बुद्धि और अविद्या से पीडित होते हैं। 
सच्चा धर्म चेतना का धर्म है : वह आन्तरिक और श्रात्मिक है । चेतना 
के गरिमा की प्रशस्ति उन्मुक्त हृदय से करनेवाले राधाकृष्णन चेतना 
के धर्म को ही मानव-जाति का एकमात्र सहायक, संरक्षक sx सम्बल 
मानते हैं। यही मानवता का झादि, मध्य झौर अन्त है । उसकी थाती 
झौर जीवन-स्पन्दन है । 
राधाकृष्णन का कहना है कि जीवन आज रहने योग्य नहीं रह गया 
है, क्योंकि मनुष्य अपनी ग्राधार-सत्य चेतना को भूल गया है । वे चेतना के 
धर्म को मानव-जीवन की अनिवार्य आवश्यकता एवं स्वाभाविक गति मानते 
हैं। इस गति से जाने-अनजाने में भटक जाने के कारण ही जीवन इतना 
विषाक्त हो गया है। जीवन-सम्बन्धी विविध समस्याएं मानव को अत्यधिक 
विचलित, कुण्ठित xc दुखित कर देती हैं, क्योंकि वह उन्हें सत्य की 
पृष्ठभूमि में नहीं समझ पाता है। हमारा मन सहज ही जानना चाहता हैँ 
कि जिस चेतना के धर्मे को राधाकृष्णन इतना महत्त्व देते हैं, जिसे वह 
सर्वेसर्वा मानते हैं, उनकी पुष्टि वह कैसे करते हैँ ? उसकी प्रामा- 
णिकता गौर वस्तुगत मूल्य को कंसे सिद्ध कर॑ते हैं ? वे इस भ्रात्मिक धर्म 
की स्थापना के लिए ताकिक या तात्त्विक विवादों के घुमावदार भॅवरों 
में नहीं पड़ते; इसके लिए वह जीवन की विशद व्याख्या तथा विदव के 
विभिन्न सिद्धान्तो का ग्रालोचनात्मक परीक्षण करते हैं। भपने निष्कर्ष को 
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बुद्धि द्वारा प्राप्त कर वह उसे सहजबोध और अनुभूति का प्रशस्त 
संवल प्रदान कर देते हैं। दर्शन के इतिहास, मनीषियों के अनुभवों, 
भक्तों की वाणियों एवं मानव-हुदय की पुकार द्वारा वह इस धर्म को उस 
उत्तुंग शिखर पर खड़ा कर देते हैं जो स्वप्रकाइय है । चेतना के जीवन को 
सिद्ध करने की ग्रावश्यकता नहीं है। ग्रात्मा का जीवन स्वयं उसका प्रमाण 
है । वह आध्यात्मिक अनुभव या दिव्य जीवन द्वारा प्रकट होता है । 
वह अनुभूति का विषय है न कि युक्ति था विवाद का । वह भ्रवर्णनीय है। 
उसकी श्रवर्णनीयता उसे अ्रवौद्धिक या आत्मगत सिद्ध नहीं करती है 
किन्तु वह धामिक अनुभव के स्वरूप पर प्रकाश डालती हे । राधाकृष्णन 
का कहना हे कि चेतना के सत्य पर उनका विश्वास मात्र वैयक्तिक या निजी 
नहीं हे । इसके द्वारा वे हिन्दू घमं के उस शाइवत सारतत्त्व को नवीन 
अभिव्यक्ति दे रहे हैं जिसका agaa ऋषि-मुनियों एवं चिन्तको और 


` दार्शनिकों ने किया है, जो व्यक्त और अव्यक्त भाव से सभी के देह, प्राण, 


मन, अहंकार में व्याप्त है और जो समस्त विश्व का अधिष्ठान हे । “जो 
वाणी का अविषय और ग्रनाश्रय है तथा जहाँ से मन-सहित वाणो पहुँचकर 
लौट आती है'--उस आत्मा को ज्ञानमीमांसा या तके के जालों तक सीमित 
नहीं रखा जा सकता है श्रात्मिक सत्य एवं चेतना के स्वरूप को परि- 
भाषाबद्ध करना सम्भव नहीं है : 'जिसे वाणी प्रकाशित नहीं करती किन्तु 
जिससे वाणी प्रकाशित होती है, वही STEHT है । पर यह अगम्य और दुर्बोध 
भी नहीं है। इसके अस्तित्व के बारे में जड़वादी और यथार्थवादी प्रमाण 
देना सम्भव नहीं है, एवं उसके अस्तित्व का गाय के सींग की भाँति स्थल 
परिचय नहीं दिया जा सकता । वह जो अ्रनुभूति और ज्ञान का भ्राधार 
है उसे ज्ञान के विषय की भाँति नहीं जाना जा सकता । स्वंत्र ही जो 
सर्वान्तरात्मा व्याप्त है (उर्से किसी विशिष्ट वस्तु का रूप नहीं दिया 
जा सकता--वह 'न-इति-“न-इति' अर्थात्‌ 'नेति' है। चेतन-अचेतन 
सभी की सत्ता उसीके कारण है । व्यक्ति और वाह्य जगत्‌ का आधार 
“भी वही है । वही मूल अधिष्ठान तथा भूमा है । 
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मनुष्य एवं जीवात्मा के दो स्वरूप हैं । उसका आन्तरिक सत्य आत्मा 
है। पर इस आत्मा एवं सर्वान्तरात्मा को भूलकर वह देहयुक्त होकर 
अनीशा (असमर्थता) को प्राप्त होता है । इन्द्रिय, प्राण, ग्रन्तःकरण, मन 
और विज्ञान एवं देहात्मभाव-युक्त जीव शोकग्रस्त हो जाता है। अविवेकः 
जन्य शोक उसे आक्रांत कर देता है! 'सदा परस्पर मिलकर रहनेवाले 
दो सुपर्ण सखा एक ही वृक्ष को आश्रय वनाये हुए हैं। उनमें एक उसके 
स्वादिष्ट फलों को भोगता है और दूसरा उनके प्रति तटस्थ है । 
उनका स्वाद न लेकर केवल देखता रहता है । एक नि:संग uum है, 
दूसरा भोक्ता है । भोक्ता जीवात्मा है । देहरूप उपाधिवाला विज्ञानात्मा 
सुख-दुःख भोगता है तथा नित्य शुद्ध-बुद्ध मुक्त स्वरूप परमात्मा दर्शक मात्र 
है । एक ही वृक्ष भ्रर्थात्‌ देह में भ्रात्मा (जीवात्मा) देहात्मभाव में डवा 
हुआ कमं, कर्मफल, अविद्या, रागादि के कारण मोहग्रस्त सुख-दु:ख से 
संयुक्त है । श्रौर यही अपने वास्तविक परमात्मा रूप में देहरूप उपाधि से 
भिन्न संसार धमशून्य, रागादि से संस्पृष्ट ब्रह्म है ।' ब्रह्मज्ञानी समस्त 
प्राणियों के आन्तरिक सत्य में ग्रपनी ही ग्रात्मा देखता है । उसके लिए 
सब जग ईशवरमय है। Sq: वह अनुभव करता है कि सबमें स्थित झात्मा 
मैं ही हूँ ऐसे अनुभवी का आत्म-आनन्‍्द विशुद्ध श्रौर मुक्त है । किन्तु 
इस आनन्द से वियुक्त सांसारिक आत्मा विश्व के व्यापारों में लीन हो 
जाती हे । वह उन्हें भ्रपना ही समझने लगती है। अहंकार उसे उनसे युक्त 
कर देता $— मैं कर्म कर रहा हूं, में दुःख भोग रहा हूँ ।' इस मिथ्यात्म 
ज्ञान से ऊपर उठकर विशुद्ध आत्मा को पहचानना होगा । विशुद्ध आत्मा 
मायात्मा से अधिक गहन और सत्य है । यद्यपि सामान्यतः उसे मानव- 
अज्ञान का आवरण झाच्छादित किये रहता है [, : | 

सत्यात्मा को पहचानने के लिए बौद्धिक, मानसिक संकीणंता को 
अतिक्रम करना होगा । सत्य के स्वरूप को छिपाने की दोषी मात्र वुद्धि 
नहीं है, स्वार्थजन्य रागात्मक प्रवृत्तियाँ भी हें । अज्ञान, वास्तव में, 
आध्यात्मिक अन्धापन है; न कि बौद्धिक भ्रान्ति । आध्यात्मिकता की प्राप्ति 
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सभी दोषों से मक्त करती है और इसकी कमी सभी से युक्त कर देती है। 
अत: समस्त रोगों के मूल कारण श्राध्यात्मिक अन्धेपन को दूर करने का 
सतत प्रयास करना चाहिए। ग्रात्मा को दैहिक भ्रौर इन्द्रियजन्य अपवित्रता 
से विशुद्ध करना ही मानव का मुख्य कत्तंव्य है । उसे आध्यात्मिक शिखर 
पर आरोहण करने का निरन्तर प्रयास करना चाहिए । मनुष्य को मनुष्य 
बनने के लिए उस आध्यात्मिक दृष्टि को जाग्रत करना होगा जो वस्तुओं 
को नए दृष्टिकोण, श्राध्यात्मिक ऐवय के दृष्टिकोण से देखती है । यही 
दृष्टि वासनाश्रों की ज्वाला को बुकाकर, इच्छाओं के इन्द्र को शान्त कर 
जीवन को सुस्थिर और उज्ज्वल बनाएगी । आन्तरिक संयोजन वयक्तिक 
रौर सामाजिक जीवन के लिए निवाय है । जिसका अन्तर स्थिर और 
ग्रसंयोजित है वह बाह्य जगत्‌ में व्यर्थ ही संयोजन खोजता है । आन्तरिक 
साम्य ही वाह्य साम्य का जनक है । आज जो सवत्र कटुता, अव्यवस्था, 
स्वार्थ तथा ग्रहं का राज्य छाया हुआ है उसके मूल में आत्मा का अज्ञान 
है | जब तक आत्मिक ज्ञान की ज्योति अन्दर प्रज्वलित नहीं होती तब 
तक वाह्य जगत्‌ में व्यवस्था, न्याय भ्रोर ौचित्य खोजना तथा शान्ति के 
लिए योजनाएँ बनाना वालू के घरोंदे वनाना है । भ्रात्मा का ज्ञान एवं 
चेतनात्मा का द्योतक आचरण ही मानवता को वर्तमान कठिनाइयों 
से उवारेगा। 

चेतना को समझना एवं तदनुरुप कर्म करना धमं है । सम्पूणं विश्व 
एवं जीवन में चेतनात्मक सत्य प्रवाहित हो रहा हे । समस्त जीवन धार्मिक 
है। जीवन के विविधांगों का धामिक और श्रधामिक वृत्तियों में विभाजन 
नहीं किया जा सकता p जीवन कत्तंव्यमय है, धर्मक्षेत्र है । न जीवन को 
धर्मनिरपेक्ष कह सकते हूँ न धमं ही को जीवन-निरपेक्ष । दोनों सहः 
अस्तित्व की ग्रभिन्त इकाई हैं । भानव-जीवन धम, श्रात्मा एवं चेतना 
का जीवन है। इसी की परिपूर्णता प्राप्त करना मनुप्य का अभीप्सित 


लक्ष्य और काम्य हे । वर्तमान युग कराह रहा हैं क्योंकि वह लक्ष्यच्युत | 
हो गया है। वैज्ञानिक विचारधारा की ाधिभोतिक संभ्यता में रमकर 0 
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शारीरिक सुख को ही ईश्‍वर मानने वाला मानव अपनी सृजनशक्ति, 
वुद्धि, विवेक थवा अपने सर्वस्व की वाजी पापार्जन के लिए लगाये हुए 
हैं । भौतिक सभ्यता के शिरोमणि अमरीका के सन्‌ १६६१ के मध्यकाल 
में प्रकाशित पाप कर्मों की रिपोर्ट से किसी भी आत्म-प्रबुद्ध मानव को 
आघात पहुँच सकता है । निःसन्देह, अपने आत्मिक, ग्रान्तरिक स्वरूप को 
विस्मृति के गतं में डालकर मानव ने वैज्ञानिक सभ्यता के महान्‌ 
आविप्कांरों को वीभत्स वना दिया है। ग्राज झावश्यकता है मनुष्य को 
उसकी वास्तविकता से अवगत कराने की, उसे चैतन्य ज्योति की ओर 
उन्मुख कराने की । | 

चेतना का धमं श्रात्मिक एकता का धर्म है । यह धमं भागवत-जीवन 
की स्वीकृति में है। जीवन को उसकी समग्रता में स्वीकार करना, न कि 
उससे पलायन करना, धमं है। भगवान्‌ ही हमारे अस्तित्व का कारण 
&— 4g जीवन का ग्रादि-ग्रन्त, प्रारम्भ-परिणति तथा गति और गन्तब्य 
हे । उसको समर्पित जीवन ही धामिक जीवन है । किन्तु इस जीवन के 
नाम पर दुर्भाग्यवश वाह्माचार प्रमुखता पा गया है । उसने विभक्त मानव 
एवं दुहरे व्यक्तित्व को जन्म दिया है--उसका आचरण सदेव समान नहीं 
रहता है । जव उस पर आपत्ति आती है तो उसका भारु हृदय भगवान्‌ 
का आश्रश खोजता है, किन्तु अपने व्यावहारिक जीवन में उसका दूसरा 
ही व्यक्तित्व उभर भ्राता है, वह भगवान्‌ की करुणा को भूलकर दूसरों 
का शोषण करता है । उसके स्वाथ-प्रेरित कर्म तथा श्रास्थाहीन पूजा- 
प्रार्थना, भ्रधामिक आचरण एवं पतनोन्मुखी जीवन को प्रतिविम्बित करते 
हुँ । वौद्धिक कुतर्क, मानसिक ग्रशांति, उखड़ा-उखड़ा मन, कटु भावनाएं, 
क्रोध, हठर्धामता आदि भागवत-प्रेम को द्योतकहनद्दीं हैं । मानव-व्यवितत्व 
का छिछलापत तथा कर्मो का बाह्य रूप यह सूचित करता हैँ कि दूसरों 
को प्रभावित करने के लिए, उनसे लाभ उठाने तथा सामाजिक यंश के 
उपाजन के लिए ही मनुष्य एक विशिष्ट प्रकार के आचरण को अपनाता 
है । ये कमं झन्तःप्रेरित अथवा ईश्वरीय संकल्पानुरूप नहीं कहलाएंगे । 


| 
| 
| 
| 
| 
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ऐसे प्राणी भगवान्‌ से अधिक शक्ति को पूजते हुँ ग्रोर उसी के सम्मुख 


प्रणत रहते E उनका सत्य से अधिक लगाव छल, प्रपंच और मिथ्या से 


होता है । भागवत-प्रेम की आड़ में वे मनोकामनाओं की तृप्ति खोजते 
हैं, सस्ती वस्तुओं को प्राप्त करते हैं। धामिक आचरण वह नहीं है जो 


'पुरस्कार और दण्ड की भावना से अथवा देवी और सामाजिक भय से 


किया जाता है । भागवत चेतना में रमना, उसे अपनाना ही धर्ममय होना 
है । यही धर्माचरण हे । 

वही मानव सुखी है जो अन्तःप्ेरणा से औचित्य के नियम को 
अपनाता है। संकटावस्था में भी उसके पास उसकी सत्यात्मा का दुढ़ 
झवलम्ब रहता है । उसे किसी प्रकार की विपत्ति विचलित कर तोड़ 
नहीं सकती । दुःख के सागर में डूवते-उतरते हुए भी वह सत्य-चेतना 
युक्त है । इसके विपरीत प्रचलित एवं निश्चित घामिक नियमों तथा 
रूढ़वादिता का पालन करने वाला मानव सुखी नहीं है । धर्म निर्धारित 
नियमों एवं पतनोन्मुखी झआस्थाश्रों का पर्यायचावी नहीं है । वह जीवन 
है, जिसके विकास, गति और परिवर्तन अंग हें । ure वह है जिसके 
ग्राच्तरिक और वाह्य जीवन में साम्य है; जो देनंदिन के व्यवसाय तथा 
मन्दिर के प्रांगण में एक-सा ग्राचरण रखता है। भग्न अथवा खण्डित 
व्यक्तित्व व्यावसायिक क्षेत्र में दानव है तो धार्मिक क्षेत्र में कायर | अपने 
याप-मोचन के लिए वह पण्डित-पुरोहितों की पूजा करता, मनोती मानता | 
तथा दान देता है । मानवता का रक्त चूसने वाले ही भयवश हितकर 
xg नियमों का अन्धानुकरण करते हैं। यदि धर्म ईश्वर है और ईर्वर 
सवत्र है एवं जगत्‌ ईरवरमय है, तो जीवन के किसी भी क्षेत्र में--चाहें वह 
व्यवसाय हो अथवा पूजाचन-छल, प्रपंच, कटुता, द्वेष, गाली-गलौज के 
लिए स्थान नहीं है । सवंत्र न्याय और स्नेह का राज्य ही घमं की पुकार 
है । व्यवसायी, स्वार्थी ग्रौर कायर धार्मिक जीवन नहीं व्यतीत करते--वह 
तो अपने तथा दूसरों को धोखा देने के लिए घामिक लबादा ओढ़े रहते 
£1 धर्म-पधर्म का यह विद्रूप समझौता भ्रमान्य तथा निन्द्य है । धर्म 


ae... 
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सम्पूर्णं जीवन है, जीवन की आदि, मध्य और भ्रन्तिम परिणति है। 
वह नाना विषयात्मक जगत्‌ में एकता का अनुभव है। भ्रचिर में चिर 
का स्पन्दन, क्षर में भ्रक्षर का ज्ञान है । 

यदि धमं की गात्मा इतनी विशाल है तो मानव दुःखी क्यों है ? 
राधाकृष्णन का कहना है कि मनुष्य ने धम की गात्मा को भली-भाँति 
समझने का प्रयास ही नहीं किया है, उसे गम्भीरता से ग्रहण कर आत्म- 
सात्‌ नहीं किया है। परिणामस्वरूप उसका व्यक्तित्व संयोजित नहीं रह 
गया है व्यक्ति का विभक्त व्यक्तित्व, परिस्थिति के अनुरूप बदलता 
आचरण, उसके तथा समाज के लिए अभिशाप बन गया है। धर्म में 
gaa, श्रलगाव ग्रथवा गिरगिट की भाँति रंग बदलने के लिए स्थान नहीं 
है। मन्दिर में और व्यावसायिक तथा व्यावहारिक जीवन में एक ही 
चैतन्य विद्यमान है । ग्रतः चैतन्य के प्रकाश को मात्र मन्दिर में ही देखने 
वाला धामिक नहीं, भ्रधामिक है । धर्म जीवन-श्वास है । जीवन के किसी 
भी क्षण में-घोर संकटावस्था में भी-उससे वियुक्त होना जीवन -की 
हत्या करना है। धामिक भ्राचरण से कभी भी छुटकारा नहीं मिल सकता-- 
उससे छुट्टी की कल्पना विरोधाभास है । धामिक श्रास्था और ज्ञान भ्रपनी 
पूर्णता में आचरणयुक्त है । सम्यक प्रज्ञा और सम्यक्‌ शील की इकाई ही 
घमं है। यदि हमारा आचरण ईश्वरमय नहीं है, यदि हम ईश्वर में नहीं 
रहते, तो हम धामिक नहीं हैं। हम मानव की ग्राकृति में पशुत्व को चरि- 
तार्थ करते EQ धर्मं उपलब्धि की वस्तु नहीं है, वह धार्मिक होना है । 
जीवन, प्राण, गति, साधन और साध्य सभी कुछ धमं ही है। 

व्यक्ति का कल्याण धर्माचरण में है। भ्राज आवश्यकता है घामिक 
सत्य कोमानव-जीवन में पुनः स्थापित करने की । राधाकृष्णन का कथन 
है कि आत्मा एवं चेतना के घमं का विइव में जब पूणं संचरण होगा तब 
मानव-जाति भ्रपूर्व आनन्द प्राप्त करेगी । भ्राध्यात्मिक पूर्णता ही त्रस्तः 
मानवता को शान्ति देगी । किन्तु आत्मा के धमं को समझने के लिए क्या 
करना होगा, किस धमंग्रंथ को सहायता लेनी होगी ? किस गुरु की ग्रनुकम्पा | 
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प्राप्त करनी होगी ? उनका कहना है कि आत्मा का धमं आन्तरिक धर्म है । 
आत्मा प्रत्येक्र के अन्दर निवास करती है, वह प्रत्येक का आन्तरिक सत्य 
है । उसे बाहर से प्राप्त नहीं करना है, उसे भीतर खोजना है | * को 
आत्म-प्राप्त, श्रातम-परीक्षित और आत्म-मनोनीत सत्य होना चाहिए । 
रूढ़िवाद, पूर्वग्रह तथा अन्धविश्वासयुक्त झास्थावादी सामान्य धामिक धर्म 
की आत्मा की सत्यता के प्रमाण रूप में घमंग्रंथों, तथा पंडितों एवं पूर्वजों. 
के जीवन एवं परम्परागत मान्यताओं का उदाहरण देते हैं । वे भूल जाते 
हैं क्रि सत्यज्ञान को प्राप्त करने का अधिकारी प्रत्येक व्यक्ति हे । दूसरे के 
मत को विना समभे-वृके स्वीकार करना आत्मा को स्वतन्त्रता का हनन 
करना है। आत्मिक स्वतन्त्रता की श्रेप्ठता का वरण करने वाले भारतीय 
मनीषियों ने प्रश्‍नोत्तर पद्धति द्वारा तात्त्विक सत्य को आत्मसात्‌ करने 
का अ्रधिकार प्रत्येक जिज्ञासु को दिया है । दर्शन के क्षेत्र में बिना निदि- 

ध्यासन के श्रवण-मनन ग्रपर्याप्त हैं । निःसन्देह, इसने अनेक मत-मतांतरों 
को जन्म दे दिया है। पर सिद्धान्तों की यह श्रनेकता भारतीय दर्शन के 

अन्ततंथ्य की रिक्तता, शून्यता एवं सारहीनता की सूचक न होकर उसके 

व्यापक विविधांगी भरे-पूरे स्वस्थ स्वरूप की ही द्योतक हे ।. 

सत्य ग्रात्मानुभव का विषय है न कि शुष्क तकं अथवा दाशेनिक 

गौर घामिक ग्रंथों के पठन-पाठन मात्र का । धमंग्रंथों तथा दार्शनिक 

आष्यों का व्यापक अध्ययन एवं श्रवण, पठन, मनन और चितन सत्यःको 

समने में सहायक और मार्गंदर्शी है, किन्तु सत्य का साक्षात्कार जिज्ञासा, 

लगन और साधना द्वारा ही सम्भव है। विना स्वयं परीक्षण किए ग्राप्त-वावय 

को परम प्रमाण मानना गात्मा की श्रवहेलना करना है। किसी निश्चित 

मत या सिद्धान्त को यों ही मान लेना दशन नहीं है । दशनः सत्य का 

साक्षात्कार है। वह ग्र“र्घावइवास ग्रौर ग्रवौद्धिक आस्था नहीं है, ARAT 
.सत्य है । घामिक वह है जो सत्य को समझने की चेष्टा करता है न कि 
वह जो लकीर का फकीर है । घामिक वह है जिसका हृदय उदार, व्यापक 
आर सहिष्णु है न कि वह जो मात्र परम्परावादी है । ग्रात्म-परीक्षण 


! 
| 
| 
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को महत्त्व देते हुए वुद्ध ने अपने ग्रनुयायियों से वारम्वार कहा कि यदि 
मेरा' कथन तुम्हें मान्य हो, बुद्धि द्वारा स्वीकृत हो, आत्मा दारा सहज 
सम्मानित हो, तभी तुम उसे स्वीकार करना । आत्म-प्राप्त घमं किसी 
अद्वितीय शक्ति की वाणी मात्र नहीं है, न वह धार्मिक अर्थ में ईश्वर 
प्रदत्त ही है, AR न कोई चमत्कार ही । वह मनुष्य द्वारा अनुभूत सत्य 
है । श्रवण, मनन, निदिध्यासन की परिणति, समाधि एवं ईश्वरीय सम्पर्क 
है । दिव्य सम्पर्क एवं अनुभूति ही आत्मिक धर्म एवं सत्य है। यही कारण 
है कि प्रायः सभी वच्चे धर्मों, धमंग्रंथों, धाभिकों, दाशनिकों तथा सत्य- 
प्रेमियों के आत्मिक अनुभव समान हैं। वे मूलतः एक ही हैं। 
एक ही आत्मिक सत्य की अभिव्यक्ति हैं। आत्मा का सत्य शाइवत 
एवं सनातन है । वह विश्व की थाती है, व्यक्ति-विशेष की नहीं । मनुष्य 
की वौद्धिक ग्रौर स्वभावजन्य सीमाओं ने इस वेश्य सत्य को देश-काल, 


चैयक्तिक रुचियों, स्वार्थों, अंधविश्वास और mue की चक्की में पीसकर 


विद्रूप कर दिया है । आंतरिक एकता का भाव अन्धकार के गत में छिप 
गया है और विरोध, कटुता, नराव्य आदि ही सवंत्र व्याप्त हो गया X | 
जिसे मिटना था वह बन गया है और जिसे बनना था वह मिट गया है। 
आत्मिक सत्य इस श्रथ में मिट गया है कि वह विस्मृति के गर्ते में पड़ 
गया है । उसका अस्तित्व wan है। जिस दिन मनुष्य वाह्याचारों एवं 
बाह्य विरोधों में भटकते हुए अपने भन को नियन्त्रित कर लेगा उस 
fer वह स्वयं अपने अन्तर में पेठ सकेगा । केन्द्रीय सत्य को भूलकर मात्र 
बांह्याचारों पर विवाद करना--यथा माला जपना चाहिए या नहीं, श्वेत 
वस्त्र धारण करने चाहिए या ग्रभूषित रहना चाहिए, पूजा की विभिन्न 


विधियों में तथा शिव एवं विष्णु में किसको पूजना चाहिए इत्यादि जैसे 
भूल-भुलँया में भटकना है। इनका मूल्य वहीँ तक है जहाँ तक किये 
केन्द्रीय सत्य की पुनः प्राप्ति के लिए उपयोगी साधन हुँ । केन्द्रीय सत्य. 


विश्वव्यापी, निराकार, असीम और अद्वितीय है । वह आंतरिक पूर्णता है 
न कि वाह्य प्राप्ति एवं उपलब्धि । 
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चेतना का सत्य मनुष्य की पूर्णता--चरित्र की पूर्णता एवं आत्मा 
की पूर्णता चाहता है । मनुष्य की निम्न प्रवृत्तियों का उन्नयन करके 
यह सत्य उसे पशुत्व से ऊपर उठाकर दिव्यत्व की प्राप्ति कराता है । 
उसके आंतरिक और वाह्य जीवन के संतुलन द्वारा उसके सम्यक्‌ व्यक्तित्व 
का विकास करता है । उसे झद्वितीय आनन्द का भोक्ता बनाता है । 
मानव-जीवन का लक्ष्य धार्मिक होना है न कि धार्मिक विवादों एवं कटुता. 
संकीर्णता में फेंसना । धामिक बनने के लिए रूढिंगत धर्मा का त्याग 
करना होगा । विशव को भागवत संकल्प एवं भागवत लीला का विस्तार 
मानने वाला घामिक ईश्वरीय श्रानन्द में लीन रहता है--वह जगती के 
कण-कण में भागवत प्रकाश देखता है । वह प्राणिमात्र को प्यार करता 
हे । भगवान्‌ का Wd दर्शन करने वाला प्राणी कर्मत्याग नहीं करता । 
वह कर्मयोगी बनता है । वह निवृत्ति एवं पलायन को नहीं अपनाता है । 
समस्त प्रकृति को दिव्य आनन्द में निमग्न देखने का आकांक्षी होने के 
कारण वह अनवरत कर्मशील रहता है । उसके लिए विश्राम और कर्म- 
त्याग अस्तित्वशून्य तथा ग्रधामिक कर्म है । धाभिक वह है जो सब 
प्राणियों के कल्याण के लिए प्रयत्नशील है । वह सभी मनुष्यों को अपने 
समान देखता है । सभी में विद्वात्मा को देखने के कारण वह सभी के 
साथ आत्मवत्‌ अनुभव करता है और तदनुरूप ही श्राचरण भी करता है। 

धमं का ध्येय भ्राध्यात्मिक विश्व की पूर्णता प्राप्त करना तथा चेतना 
की उन निर्माणात्मक शक्तियों का पूर्ण प्रस्फुटन करना है जो ग्रभी अपने 
विकास में है । अपने इस प्रयोजन की प्राप्ति के लिए धर्म को पूर्ण सक्रिय 
होना है । वह मौन या निष्क्रिय नहीं रह सकता । एक कुशल अजेय 
योद्धा की तरह वह भ्रधामिक सिद्धान्तो की रिक्तता, asta और ग्रहितकर 
तत्त्वों से जूकता रहता-है१ प्राध्यात्मिक जीवन की पूर्णता के प्रेमी के 
रूप में घर्म शाश्‍वत क्रांतिकारी है। जीवन में किसी प्रकार की भी 
अपूर्णता की स्थिति उसे सन्तोष नहीं दे सकती। घमं का mb: 
मानवता की वर्तमान स्थिति से गम्भीर असन्तोष तथा नए जीवन के लिए 
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सक्रिय तैयारी--चाहे वह स्वर्ग के जीवन की धारणा हो, चाहे पृथ्वी 
अथवा पारलौकिक की । धमं व्यक्ति और समाज में आमूल परिवतंन 
चाहता है। वह उससे समभौता नहीं कर सकता है जो अनाध्यात्मिक 
है । वह तब तक संतुष्ट नहीं होगा जब तक कि वह पृथ्वी पर नवीन 
सामाजिक व्यवस्था तथा विदव के राष्ट्रों में ग्राथिक न्याय, जातीय बन्धुत्व, 
समानता तथा स्वतन्त्र आध्यात्मिक और बौद्धिक सहयोग एवं सच्ची 
मित्रता को मूलतः स्थापित न कर W । आर्थिक न्याय एवं .स्वाभाविक 
आवश्यकताओं कौ पूर्ति आध्यात्मिक पूर्णता का प्रथम सोपान है । भूखे 
पेट गोपाल का भजन नहीं हो सकता । नग्न देह तथा उदर ज्वाला से 
पीड़ित व्यक्ति आध्यात्मिकता की ओर नहीं अग्रसर हो सकता । जब तक 
देश की घोर निर्धनता दूर न हो जाएगी तब तक किसी प्रकार की उन्नति 
सम्भव नहीं है । ऐसी वर्तमान भग्रभाव की स्थिति में व्यक्ति का सारा 
ध्यान शक्ति संचय करने में और समय रोटी चिन्ता में नष्ट हो जाता 
है। जब तक उस समाज की स्थापना नहीं हो पाती जहाँ सभी की स्वाभाविक 
झावश्यकताओं को सहज पूर्ति हो जाती है, तव तक व्यक्ति श्रपने 
समय का सदुपयोग नहीं कर सकता । बुद्धि और चेतना के श्रेष्ठ विषयों 
के प्रति उसकी आसक्ति नगण्य-सी रहेगी। उसे इनकी प्राप्ति के लिए 
चिन्तन और प्रकाश करने का अवकाश नहीं मिलेगा । आज भ्रावदयकता 
है जीवन में आन्तरिक और वाह्य एवं सम्पूर्ण परिवर्तन लाने की। 
जीवन-प्रणाली में मूलगत परिवर्तन के साथ ही जीवन-कला एक नवीन 
प्रेरणा पाएगी और .मानवता अपने ध्येय की प्राप्ति कर लेगी । इस 
आमूल परिवर्तत के लिए सामाजिक जीवन तथा सामाजिक संस्थाओं में 
मात्र बाह्य रूपान्तर करना पर्याप्त नहीं है। उत्तका आन्तरिक ख्पान्तर 
व्यक्तियों का आध्यात्मीकरण तथा इच्छाओं औरवासनाओं का दिव्यी 

करण य्रनिवार्य है। वास्तव में बाह्य स्थिति के पतन का आदि करण 
आन्तरिक स्थिति ही है । दिव्यत्व के निराकरण से आत्मा रुग्ण हो गई है। 
झात्मिक सत्य एवं दिव्यत्व के प्रति विमुखता निन्दनीय ग्रोर अमानवीय T 
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है । वौद्धिकता को सुलाकर जीवन की कुव्यवस्था के प्रवाह में चुपचाप 
बहना अशोभनीय है । चैतन्य सत्य का वाहक उस सभी को श्रसह्य मानता 
है तथा उस सबका विद्रोही है जो चैतन्य के विमुख है । कुव्यवस्था, Mit- 
fa एवं चेतना के विरोधी जीवन को विना किसी प्रतिक्रिया, विप्लव 
आर विद्वेष के सहने वाला व्यक्ति सुखी नहीं रह सकता--उसकी भौतिक 
निष्क्रियता में छिपा अन्तर भ्रशान्त रहता है । 

. मनुष्य शारीरिक और जैवी शक्तियों के होथ का कठपुतला मात्र 
नहीं है। उसने दाय रूप में आध्यात्मिकता को पाया है । मात्र शारीरिक 
तृप्ति उसे आत्मिक तृप्ति नहीं दे सकती । उसके लिए वही दैहिक तृप्ति 
उचित है जो ग्रात्मिक सुख के लिए साधन हो । आत्मिक से विच्छिन्न 
शारीरिक सन्तोष को खोजना उसी डाल को काटना है जिस पर हम स्वयं 
बैठे हैं । मात्र शारीरिक सुख उस कटुता, चंचलता, शक्तिमद, अहम्मच्यता, 
क्रोध तथा शत्रुता को जन्म देता है जिसकी तृप्ति तीव्र तृप्ति को जन्म 
देती है, जिसका असन्तोष मानवता के लिए विनाशकर है । भौतिक सन्तुष्टि 
“एवं शारीरिक सुख अपने-आपमें बुरे नहीं हैं, पर जब उन्हीं को सर्वस्व 
मानने लगते हैं, वही जीवन की उपलब्धि बन जाते हैं एवं उन्हें ही मात्र 
सत्य समक लेते हैं, तव वे हृदय में भयंकर ्रशान्ति तथा जीवन में 
विनाशकारी विप्लब उत्पन्न कर देते E । देश-काल की जगती में जव तक 
“उसका अनुभव नहीं होता जो कालातीत श्रौर देशातीत है एवं जड़ में 
जब तक उस चेतना का अनुभव नहीं होता जो मन से भ्रतीत है, तब तक 
क्षुद्र झाकांक्षा तथा स्वार्थी इच्छाओं का मोहजाल मनुष्य को घमण्ड, 
द्वेष, कटुता तथा शत्रुता के दावानल में झुलसाता रहता & । 

मनुष्य में एक ग्रव्यक्त चाह, अतृप्ति और अतिक्रमण करने की भावना 
है । वह अपने-आपसे सन्तुष्ट न होने के कारण श्रपने से ऊपर उठना 
चाहता है । वह अपनी दैहिक गात्मा के स्वामित्व का आकांक्षी है वह 
अपने-प्रापको एकाकी भ्रनुभव करता है- नितान्त एकाकी, जो किसी भी 


.परिस्थिति में सुखी नहीं है। वह उस सुख की खोज करता है जो स्थायी 





| 
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है, क्षणिक और सामयिक नहीं है; उस शान्ति के लिए भटकता है जो 
स्थूल पदार्थों तथा श्रनात्मा की प्राप्ति में नहीं है । उसे एक दृढ़ आलम्ब 
की आवश्यकता है -विना झालम्ब के वह भ्रपने ही अन्दर घुट जाएगा d 
असहाय होकर वह एक ओर रूढ़वादी विश्वास, आस्था तथा 
परम्परा से चिपकता है और दूसरी ओर उसका वर्वर उद्धत अविश्वास 
उसे भकभोरता है । यही नई-पुरानी मान्यताओं का संघर्ष तथा परम्परा 
IX समयानुकूल बुद्धि का संघर्ष हे । दोनों ही अंधकार में होने के कारण 
पथ-प्रदशन में असमर्थ है। दोनों ही ग्रान्तरिक रिक्तता को भरने तथा 
संबल पा सकने में ग्रक्षम हैं । दोनों ही मूलगत सत्य एवं चैतन्य प्रकारा- 
शून्य हें । ग्रतः वर्तमान और प्राचीन के वीच असत्य, अन्धकार और ग्रज्ञान- 
जन्य विरोध की खाई दिनोंदिन बढ़ती जा रही है। एक ओर वतमान 
का वेगपूर्ण अन्ध प्रवाह है, दूसरी ओर प्राचीन मान्यताओं की परम्परावादी 
जड़ता हे । सन्देह श्रौर तकं के बवण्डर ने धुन्ध उठाकर ज्ञानचक्षुओं की 
ज्योति को ढेक दिया है । झ्रावश्यकता है चेतना के सत्य की पुनःस्थापना 
द्वारा उस धूल को शान्त कर देने की । चेतना का सत्य अमर है, उसे कोई 
मिटा नहीं सकता, भले ही अपनी समभ और बुद्धि पर पट्टी बाँध लेने के 
कारण हम उसे देख न सके । सत्य के प्रति अपने इस अज्ञान के कारण 
ही भगवान्‌ की इस सृष्टि को हमने “रहने योग्य' नहीं रहने दिया है। 
जगत्‌ में भ्रशान्ति, ग्रत्यवस्था का जो व्यापक राज्य दीखता है वह चेतना 
के अस्तित्व की अमिट निशानी है । चेतना मानो चीत्कार कर रही है कि 
मुझे पहचानो, अन्यथा मिट जाओोगे । 

जव मनुष्य चेतना को चील्ल लेगा और उसका प्रकाश उसके 
जीवन के वाह्य स्वरूप को भीतर से परिवर्तित कर उसे तेजयुक्त कर देगा. 


` तब मनुष्य घरा जीवन के रूप का नवीनीकरण करै सकेगा। उसकी वाह्य 


भ्रसुन्दरता को आन्तरिक चेतना की सुन्दरता से भूषित कर देगा तथा 
अशोभन को शोभन बना देगा । भूमि को चेतना के धमं की आवस्यकता | 
है । यही जीवन को सार्थकता प्रदान कर उसे AA वना देगा । यह म॑ | 
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सभी प्रकार के भेदभाव, प्रवंचना, कटुता, ्रस्पष्टता और सन्देह से जीवन 
को मक्त कर देगा । यह श्रात्मिक एकता एवं आत्मानन्द का धर्म है । यह 
जीवन के काव्य और गद्य, श्रादश और यथार्थ को समन्वित कर देगा 
हमारे स्वभाव के गहन सत्यों से साक्षात्कार कराकर समारे सम्पूण 
अस्तित्व को सन्तुष्ट कर देगा । हमारी आलोचनात्मक मेधा और प्रवल 
इच्छाओं ने हटी निराकरण का जो स्वभाव ग्रहण कर लिया है वह भनु- 
चित है । हठी मानस, बुद्धि या स्वभाव मानव-जीवन और कर्म का उचित 
मार्गदर्शन नहीं कर सकता । सत्य को समझने के लिए हमें उन्मुक्त दृष्टि 
को अपनाना होगा । चेतना ही उस व्यापक और उन्मुक्त दृष्टि को प्रदान 
कर सकेगी जो जीवन का समुचित मूल्यांकन कर सकती है । जीवन अत्य- 
धिक जटिल और सर्वव्याप्त है । वह अनेक जाने-्रनजाने, चीह्वे -अनचीह्न + 
अनुसन्धानित-ञ्रननुसन्धानित तन्तुभ्नों का जाल है । उसकी, दो और दो के 
जोड़ चार की भाँति, मूते एवं स्पष्ट व्याख्या नहीं की जा सकती । वह 
रहस्यमय तथ्यों.से गयी पहेली है। जितनां ही उसे जानो वह उतना ही 
अधिक रहस्यपूर्ण भर भ्रथाह प्रतीत होता है । 
जीबन को समझने के लिए चेतना का ज्ञान आवश्यक है । विना 
चेतना के ज्ञान के व्यक्ति न तो अपने जीवन को पुर्णत: संयोजित करः 
सकता है और न विश्‍व के जीवन को। चेतना एवं सत्य का पूर्ण 
साक्षात्कार जीवन को ग्रधिक भरापूरा' बनांएगा | यह भरापूरा जीवन 
जगत्‌ की पूर्णता तथा जगत्‌ के उच्चस्तर पर विकास के द्वारा ही सम्भव 
है । जगत्‌ का विकास समस्त मानवात्माश्रों का विकास है । कोई भी जन-- 
साधारण के जीवन की उपेक्षाकर ग्रसम्बद्ध जीवन के एकाकी गरवे में 
नहीं जी सकता । यह सत्य है कि व्यक्ति को अपने सम्पूर्ण जीवन का स्वयं 
निर्माण कर अपनी आतमा को संयोजित करना होता है । किन्तु यह 
आत्मा शेष विश्‍व से एकदम अलग नहीं है । विश्व हमारा विराट्‌ प्रांगण | 
है श्रौर हम तब तक ग्रात्म-पर्याप्त नहीं हो सकते जव तक कि विश्व न 
हो जाए। चेतना का धर्म वैयवितक श्रौर सामाजिक जाग्रति का धमं है ॥ 





g= Se ~ mss 
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धर्म व्यक्ति-विशेष से सम्बद्ध होकर समस्त मानवता से सम्बन्धित हो जाता 

है। चेतना का धर्म जाग्रत मनुष्यत्व, सह-अस्तित्व, सह-बन्धुत्व, सह-जीवन 
का प्रतीक है । वह पूर्णता का जीवन है, रिक्‍त जीवन नहीं । लोक-सेवा 
एवं मानव-सेवा से विरहित कोरी श्ाध्यात्मिकता निरर्थक है । मानवता 
की सेवा से भिन्न आत्म-पूर्णंता खोजना बालू से तेल निकालना है अथवा 
उस एकांगी सत्य को पकड्ना है जो निष्क्रिय ग्रौर पतनोन्मुखी है । 





| 
| 
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गंकरमत का विज्ञानीकरयरा 


यरम ओर ईश्वर 


अन्य सभी आदशंवादी समसामयिक भारतीय दाशंनिकों की भाँति 
राधाकृष्णन अद्वेतवादी हैं। किन्तु एकवाद बिना मूतं भ्रनेकता के व्यावहारिक 
दृष्टि से व्यर्थ है । यदि एकवाद भ्रनेकता एवं बहुलता के प्रश्‍न को सुलभाने 
में असमर्थ है तो वह टिक नहीं सकता । उसके पेर वास्तविकता से उखड़ 
जाएँगे और यदि दहन वास्तविकता से विच्छिन्न हे तो वह मानसिक 
प्रलापमात्र है । राधाकृष्णन के सम्मुख एक और अनेक की समस्या अपने 
व्यापक और ज्वलन्त रूप में उठती है । कया कोई ऐसा समाधान सम्भव 
हे जो चिन्तन और अनुभव दोनों को सन्तुष्ट कर सके ? यदि एक सत्य है 
तो क्या यह नानात्व मिथ्या है जिसमें हम हैं ? यदि ब्रह्म स्वतःनिठ है 
तो सृष्टि का क्या श्रर्थ है ? अधिकांश पारचात्य ग्रालोचक हिन्दू धर्म एवं 
दरशन को उसके एकता के अमूर्त सिद्धान्त के कारण लांछित करते हैं। 
निःसन्देह, हिन्दू विचारकों के लिए यह एक जटिल समस्या है; विशेषकर 
उन दार्शनिकों के लिए जो शंकर के ब्रह्मवाद के उपासक हैं । ब्रह्मवाद के 
प्रसारण के लिए यह भ्रनिवार्यं है कि उसके मायावाद का उचित fa- 
षण किया जाए । जित्र अगत्‌ में हमारा अस्तित्व है उसे स्वप्नवत्‌ कहना 
विरोधाभास है । राधाकृष्णन शंकर अद्गैत को मूलतः अयनाते हुए परम 
आर ईदवर के सम्बन्ध को इस भाँति समभाते हैं कि न तो एकता खण्डित 
होती है और न अनेकता D एकता न तो अनेकता के सत्य को भुठलाती 
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है भर न भ्रपनी संगति से ही विचलित होती है । 

मनुष्य के मानस में चिन्तन एवं वौद्धिक जिज्ञासा की उपज के साथ 
ही एक और अनेक, ब्रह्म और ईइवर के विरोध ने जन्म ले लिया । मानव- 
स्वभाव की मस्तिष्क और हृदय-सम्बन्धी ये दो विरोधी माँगें ग्रपना 
समाधान चाहती da चिन्तन और भावना को ये माँगें सहजन्मा 
आर सहगामी हैं । एक बुद्धि का समाधान चाहती है दूसरा अनुभव का । 
“विश्व की अनेकता के मूल में एकता अवश्य होगी ---यह एक व्यापक 
सत्य है जिसे आदि दाशंनिक के मानस ने जन्म दिया था। यह वह सत्य 
है जिसे सुलफाए बिना कोई भी दशन मान्यता प्राप्त नहीं कर सकता । वह 
एकता, जो अनेकता का आधार नहीं बन सकती, अपने ही एकान्तवास में 
मिट जाएगी । वास्तविकता को न तो असम्बद्ध इकाइयाँ मान सकते हैं 
और न अमूर्त एकता । यदि बिना अनेकता के एकता शून्यवत्‌ है, तो बिना 
एकता के अनेकता मार्ग में लड़ते हुए इवानो की तरह है । भ्रोपनिषदिक विचा- 
रकों ने एकता और अ्ननेकता के पक्ष-विपक्ष में बहुत-कुछ कहा है । बादरायण 
ने उपनिषदों के गहन और अनन्त सूत्रों के सार को ही अपने शारीरिक 
भाष्य में ब्रह्मवाद कहा है । शंकंर भ्रद्वैतवाद, जिसमें भारतीय चिन्तन की 
परम पराकाष्ठा मिलती है, इसी ब्रह्मवाद को व्यापक झमिव्यक्ति देता है । 

शंकर के तात्कालिक आलोचकों के सिद्धान्त विशेषकर विशिष्टांद्रेत 
और द्वैताद्वैत परम श्रद्वैतवाद की प्रतिक्रिया के परिणामस्वरूप विकसित 
हुए । इन सिद्धान्तो ने शांकर मत को विशुद्ध एकता के हेत्वाभास से 
क्रान्त पाया । जीव, जगत्‌ और ईश्वर को असत्य नहीँ कहा जां सकता, 
वे मायाजन्य नहीं हैं ग्रनेकता का निराकरण करना एवं जगत्‌ को मिथ्या 
कहना वास्तविकता से आँखें फेर लेना है। शंकर के इन विरोधियों ने 
स्वीकार किया कि मूलतः एकता ही सत्य है।० ढिन्तु यह एकता कोरी, 
रिक्त या श्रमूतं नहीं है, यह अनेकता-युक्त है । भनेकता का निराकरण 
असम्भव है, यद्यपि उसको एकता के सम्बन्ध में ही समझा जा सकता है। _ 
ब्रह्म सभी में व्याप्त है । वह सवंभूतान्तरात्मा । | 
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राधाकृष्णन नव्य-वेदान्ती हं बह शंकर मत के पोषक ओर व्याख्या- 
कार हैं, किन्तु उसके भ्रन्ध-उपासक या कट्टरपन्थी पुजारी नहीं हैं। वे 
शंकर ग्रह्वतवाद के केन्द्रीय सत्य को सर्वोच्च और स्वयंसिद्ध मानते हुए 
उसकी व्याख्या इस भाँति करते हैं कि वह वैज्ञानिक मानस के लिए सुगम्य 
हो जाती है । इसीलिए वह अपने को शंकर का अनुयायी नहीं मानते हैं । 
शंकर मत से समानता होते हुए भी उनके दर्शन का एक विशिष्ट दृष्टि- 
कोण है और वह है, वर्तमान आवश्यकतानुसार दर्शन को सँवारना । 
शंकर वेदान्त का स्वस्थ स्पष्टीकरण करने एवं उसे वैज्ञानिक चेतना से 
युक्त करने का राधाकृष्णन्‌ ने इलाघनीय प्रयास किया है । एकवाद उनका 
दायधन है और वैज्ञानिक परिवेश में वे पले हैं । व्यापक अध्ययन, गहन 
चिन्तन, मनन और अन्तदु ष्टि ने उनकी समन्वयात्मक प्रबुद्ध दार्शनिक 
चेतना को परिपक्व बना दिया है। उन्होंने परमवाद का सफल और 
अभिनव श्रनुज्ञान दिया है। परम और ईश्वर के बीच जो पारदशिता 
उन्होंने देखी है वह उनकी भ्रपनी देन है । परम और ईश्वर मूलतः भिन्न नहीं 
हैं । उनकी भिन्नता जातिगत नहीं, श्रेणिगत है । दोनों में विरोध देखना, 
एक को सत्य, दूसरे को मिथ्या कहना असंगत है । वास्तव में, राधाकृष्णन 
के दर्शन में परम और ईश्वर का स्वरूप वह सारत्तत्व है जिसमें तात्त्विक 
सत्य से लेकर व्यावहारिक सत्य तक का समावेश हो जाता है । 

आाज की वैज्ञानिक चेतना उस सत्य को ग्रहण करने में असमथ है जो 
विशुद्ध तात्त्विक है अथवा जो जीवन की विविधांगी व्याख्या एवं जगत्‌ की 
गत्यात्मकता पर प्रकाश नहीं डालती है। वैज्ञानिकों, विशेषकर जीवः 
शास्त्रियों को यह श्रेय प्राप्त है कि उन्होंने विश्व-परिवर्तेत और विकास को 
सिद्धकर विकासवाद की प्रामाणिकता स्थापित को । तब से जीवन से 
सम्वन्धित कोई भी रिद्धन्ति जीवन के विकासात्मक पक्ष की अवहेलना 
नहीं कर पाया है । दर्शन के उपासक एवं तत्त्वप्रेमी भी इससे विमुख नहीं 
हो सकते हैं । राधाकृष्णन स्वीकार करते हैं कि जीवन विकास-क्रम है । 
प्रारम्भ IX आदि श्रज्ञात हे, हम केवल मध्य जानते हें जो अनवरत 
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परिवतंन की स्थिति में हैं ।' राधाकृष्णन का कहना है जगत्‌ का परिवर्तन- 
| शील स्वरूप स्वतः स्पष्ट है । किन्तु क्या विज्ञान उसके झान्तरिक प्रयोजन 
| पर प्रकाश डाल सकता है ? उनका कहना है जगत्‌ के अन्तनिहित हेतु 
| ओर धामिक चेतना की उत्कट माँग को वैज्ञानिक नहीं समझा सकता है । 
aw को उसी के ग्राधार पर नहीं समभा सकते हैं। विश्व स्वतः स्पष्ट. 
नहीं है । विश्‍व कया है ? इसका भौतिक विश्लेषण प्रस्तुत करनेवाले यह 
नहीं बता सकते कि यह क्यों है अथवा कैसे है ? विज्ञान ने जगत्‌ के ग्रादि 
और अन्त को जानने का निरर्थक प्रयास किया; क्योंकि जगत्‌ अपना, 
स्पष्टीकरण करने की क्षमता नहीं रखता है । विज्ञान मात्र घटनाओं के 
आरम्भ और उनके पारस्परिक सम्वन्ध पर प्रकाश डाल सकता है । जगत्‌ 
के स्रोत और श्रवसान को जानने की उसकी अदम्य लालसा अनवरत 
अयत्नशील है, किन्तु वह सदेव ही इवासाव रुद्ध रहेगी । 

विकास के सिद्धान्त ने सभी को समान भाव से आकर्षित किया है। 
दर्शन के लिए भी वह एक महत्त्वपूर्ण झाकर्षण है। जगत्‌ के ufu एवं 
उद्गम पर सभी दार्शनिकों ने मनन किया है और सभी ने प्रश्‍न किया 
है कि जगत्‌ की उत्पत्ति का क्या कारण है ? यदि जगत्‌ का कारण अपरि- 
वर्तनशील परम है तो जगत्‌ में परिवर्तन कंसे सम्भव है ? कार्य और 
कारण भिन्नधर्मी केसे हो सकते हैं। यदि परम स्थेतिक है तो जगत्‌ को. 
भी स्थेतिक होना चाहिए। जगती के विकास-क्रम को तभी समझ 
सकते E जब कि उसका आधार. सत्य गत्यात्मक हो । राधाकृष्णन के 
अनुसार गतिहीन और गति का भेद कालातीत झर काल का भेद है । 
यदि कालातीत सत्य है तो काल असत्य है श्रोर यदि काल सत्य है तो 
कालातीत श्रसत्य है। कालातीत रौर काल का भेद मनुष्य-स्वभाव के 
अभिन्न किन्तु वाह्यतः विरोधी तत्त्वों की उपज है e वुद्धि और हृदय एवं . 
चिन्तन ग्रौर भावना ने ही कालातीत और काल की धारणा को अपनाया 
है । इन विरोधी घारणाशों एवं मानव-स्वभावजन्य अधिकारों की पूतिः 
के लिए ही शंकर और राधाकृष्णन ने परम तथा ईश्वर दोनों को ही 
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मानव-जीवन में प्रतिष्ठित किया है। किन्तु शंकर जब ईश्वर और 
उसकी सृष्टि, परिवर्तनशील अनुभवात्मक जगत्‌ को अपने निर्मम तकंजाल 
में कसते हैं तो उन्हें मिथ्या और असत्य कह देते हैं। राधाकृष्णन का 
दर्शन ईश्‍वर को प्रतिष्ठित करने पर उसे सदेव प्रेमास्पद का स्थान देता 
हैं। असीम ईश्वर के साथ व्यक्तिगत सम्पर्क की जो अन्तर्जात भावना सान्त 
में होती है उसे राधाकृष्णन भ्रविद्याजन्य नहीं मानते हे, वरन्‌ यह भावना 
उसकी सत्यता स्थापित करती है जो सान्त के जीवन की परिपूर्णता का 
सूचक है । विकास भर परिवर्तन प्रतिभास मात्र नहीं हैं वे सत्य हें । समस्त 
विद्व-विकास परम चेतना की अनन्त सम्भावनाओं की क्रमिक अभिव्यक्ति: 
है । किन्तु शंकर ने तार्किक संगति की श्रदम्य लालसा के कारण ग्रपनी 
इन्द्वात्मक प्रणाली द्वारा जगत्‌ को श्रान्तिपू्ण कह दिया । प्रतिभासित 
सत्ता अथवा जगत्‌ की भ्रसत्यता भ्रौर भ्रान्ति से, वास्तव में, शंकर का 
कया अभिप्राय था अथवा कया शंकर मत को पाइचात्य वैज्ञानिक शब्दावली 
में वांधा जा सकता है, विद्वानों का इसमें मतभेद है । शंकर के रूढ़िवादी 
व्याख्याकार शांकरमत का किसी प्रकार का भी आधुनीकरण स्वीकार 
करने में क्षुब्ध हो उठते हैं। उनके अनुसार दार्शनिक सत्य की देशकाल 
आर आवश्यकतानुरूप व्याख्या करना छिछलापन है । किन्तु राधाकृष्णन 
का व्यापक, गहन और व्यावहारिक दृष्टिकोण ऐसी व्याख्या श्रनिवार्ये 
मानता है । दार्शनिक मत को इजिप्शियन ममी के निर्जीव सौन्दयं से fag- 
षित करना दर्शन का पतन है । दर्शन को जीवन का अग्रगामी बनाना है, 
उस क्षमता से युक्त करना है जो मानव-जीवन में मंगलपीयूष की वर्षा 
कर सके । स्पष्ट ही राधाकृष्णन हठर्धामता और रूढ़िवादिता का समयो- 
चित विद्वत्तापूर्ण उत्तर देते हैं। शंकर के अ्रद्वेतवादी भक्तों का प्रथम घमं 
है कि वे उनके दर्शन को शीवंत शक्तियों से युक्त कर उसे अमर बनाएँ । 
राधाकृष्णन अद्वतवाद एवं एकवाद को वैज्ञानिक, व्यावहारिक श्रौर 
नैतिक दृष्टि से उचित सिद्ध करते हैं । शंकर का निर्मम तके, परिवर्तनशील 
अनुभवात्मक जगत्‌, नैतिक संघर्ष तथा सांत और अनन्त के मध्य जो 
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वैयक्तिक संसग की भावना है उस पर उद्धत भाव से ग्रारूढ़ हुआ है। 
राधाकृष्णन शांकरमत के मूलाधार--एकता-_के सर्वोच्च शिखर को 
सुरक्षित रखते हुए वेदान्त की श्रभिनव व्याख्या दारा परम और ईश्वर 
के सम्वन्ध को इस सहजता से समका देते हैं कि न तो तकं की संगति- 
विषयक माँग आहत होती है, न आध्यात्मिक अनुभव और न भ्रनुभवा- 
त्मक जगत्‌ की वास्तविकता । वे सोदाहरण प्रमाणित कर देते हैं कि 
उपनिषद्‌ श्रौर शंकर का असीम, ससीम का निराकरण नहीं करता है । 
ब्रह्म को परम सत्य कहने के साथ वे यह कहते हैं कि विश्व ब्रह्म में आधुत 
है अथवा ससीम असीम में है, इसलिए वह सत्यांश से युवत है । यह 
आत्मा ही समस्त विश्व है, वही प्राण, वाक्‌, मन तथा वही विश्‍व का 
सववस्व है । सत्य की स्वीकृति उस सभी की स्वीकृति है जो कि उस पर 
आधारित है। अतः ब्रह्म को परम सत्य माननेवाले सिद्धान्त से ही 
यह निगमन होता है कि उस सबकी भी सत्यता है जो उस पर आधा 
रित है । आत्मा के ज्ञान से ही अन्य सब ज्ञान प्राप्त होता है, ऐसा 
आौपनिषदिक कथन विश्व की विविधता का निराकरण नहीं करता । 
आत्मा वह विश्वात्मा है जो अपने भीतर सभी चेतन वस्तुओं भ्रौर 
विचार के विषयों का समावेश करता है । कुछ ऐसे भी सूत्र हैं जो कहते 
हैं कि ब्रह्म में नानात्व नहीं देखना चाहिए--नेह नानास्ति किचन ।' 
ऐसे कथन विश्व की एकता की ओर इंगित करते हैं, उसे नानात्वशून्य 
अथवा असत्य नहीं कहते हैं । बिना नानात्व के परम सत्य नगण्य है। 
सृष्ट जगत्‌ आत्मा से ग्रभिन्न है, वह असत्य नहीं है । SUE प्रत्ययवाद 
अथवा श्रात्मगत विज्ञानवाद के विरुद्ध उपनिषद्‌ और शंकर का मत जगत्‌ 
की सत्यता को दुढ़तापूर्वक प्रतिफलित करता है । ईश्वर वह शाइवत चेतना 
है जो वस्तुगत जगत्‌ का समावेश और भ्रतिर्त्मणै करती है । आत्मबुद्धि 
के प्रकाश में विषय और विषयी के एकत्व का अनुभव होता है। ब्रह्म 
से पृथक्‌ किसी का अस्तित्व नहीं है, वह भूमा तथा सवका ग्रधिष्ठान है। 
उपनिषद्‌ ने मायावाद का इसी मर्थ में अनुमोदन किया है कि अन्तःनिष्ठ 
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सत्य सगुण ईश्वर से लेकर तार के खम्भे तक विभिन्न तत्त्वों में व्याप्त हे । 
'दांकर के श्रनुसार भी आत्मा सभी प्राणियों के हृदय में है । ब्रह्मा से लेकर 
सरकण्डे तक अथवा उच्च से लेकर निम्न तक सभी का अस्तित्व 
आत्मा के कारण है। माया वैचारिक स्तर पर आत्म-पार्थक्य का प्रति- 
'निधित्व करती है जो कि वास्तविकता के हृदय में निवास करता है और 
उसे अपने को विकसित करने के लिए' प्रेरित करता है । अतः उपनिषद्‌ 
का RET जगत्‌ के मिथ्यात्व का अनुमोदन नहीं करता है । वह देश-काल 
SX कारणत्व से युक्त विश्व के अस्तित्व को ब्रह्म में ही देखता है । 
'उससे भिन्न जगत्‌ मिथ्या है । जगत्‌ के वास्तविक स्वरूप का ज्ञान जगत्‌ 
का निराकरण नहीं करता, उसे एक उच्च अर्थ देकर उसके स्वरूप 
की पुनर्व्याख्या कर देता है । सत्ता सभी में अनुगत है, वह भ्रतिभासित 
जगत्‌ में भी है। ब्रह्म विश्व में है यद्यपि विश्व की भाँति देश, 
काल, कारणयुक्त नहीं हे । सत्य का ज्ञान विविधता का निराकरण न 
कर उसके बोध का निराकरण करता है। जिस भाँति रज्जु-सपं 
भ्रम की स्थिति में रस्सी साँप प्रतीत होती है, किन्तु भ्रम का निवारण 
हो जाने पर qdaq दीखने लगती है, उसी भांति ब्रह्म साक्षात्कार 
में जगत्‌ का रूपान्तर हो जाता है। शंकर मायावाद का रूढ़िवादी 
अर्थ करनेवाले, शंकर-मतानुसार जगत्‌ को ्रान्तिपूणं एवं असत्य कहते 
'हैं. क्योंकि परम सत्य ग्रपरिवर्तेनशील है और जगत्‌ परिवतंनशील; इनमें 
कारणत्व का सम्बन्ध भ्रसम्भव है । उनके अनुसार, वास्तव में, जगत्‌ है 
ही नहीं । राधाकृष्णन शंकरमत को समझते हुए कहते हैं कि वह जो 
असत्य है, अभिव्यक्त नहीं हो सकता है । वंध्या स्त्री के पुत्र अथवा आकाश 
पुष्प के स्तर पर जगत्‌ को समता मूढ़ता है, क्योंकि असत्‌ अथवा नास्ति 
की प्रतीति नहीं हो सफतीं । जागतिक परिवर्तनों को भी वे बौद्धिकता- 
पूवंक सिद्ध करते हैं। जगत्‌ को ञ्रमवत्‌ समझनेवालों का कहना है कि 
ब्रह्म निश्चल है । ब्रह्मवाद विकास को स्वीकार नहीं कर सकता । विकास 
असत्य है, क्योंकि विकास परिवतंन है और परिवर्तन भ्रसत्य है, क्योंकि 
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काल, जिसमें हम हैं, वह असत्य है। काल शौर कालातीत के भ्रस्वा- 
भाविक विरोध को राधाकृष्णन.सरासर झूठ मानते d यह मिथ्या 
विभाजन है । परम सत्य कालातीत अवश्य है, किन्तु काल भी मिथ्या 
नहीं है, वह सत्य की भ्रभिव्यक्ति है । कालक्रम वास्तविक क्रम है, क्योंकि 
सत्य कालिक में और उसके द्वारा ST को व्यक्त करता है। उपनिषदों 
में इसी तथ्य का स्पष्टीकरण करते हुए वे कहते हैं कि कालक्रम पना 
आधार और धमं उस परम में पाता है जो मूलतः कालातीत है । राधा- 
कृष्णन के श्रनुसार वास्तविक उन्नति और विकास के लिए परम की 
ऐसी धारणा आवश्यक है। यह व्यावहारिक जीवन की मूल मान्यता है । 
ईश्वर को विशव का मूल मानना हमारी चेतना की आवश्यकता है अन्यथा 
विश्व निरर्थक प्रतीत होगा । बिना इस प्रकार के सवं समाविष्ट परम 
को स्वीकृत किए यह निर्धारण करना कठिन हो जाता है कि विशव का 
प्रवाह एक विकास-क्रम है, परिवतंन उन्नति है और विश्व-विकास की अंतिम 
परिणति शुभत्व के विजय की स्थिति होगी । परम की धारणा यह प्रमा- 
णित करती है कि विश्‍व का क्रम अव्यवस्थित नहीं सुव्यवस्थित है । 
हमारा विश्व घटनाओं का अर्थहीन कोलाहल नहीं है, उसमें संगति तथा 
दिव्य प्रयोजन है। इतिहास की प्रत्येक घटना और प्रत्येक क्षण द्वारा 
दिव्यता अभिव्यक्त होती है । इस अर्थ में विकास और इतिहास सत्य हैं, 
क्योंकि उनकी सत्यता परम की पूर्णता को स्खलित नहीं करती है। परम 
में अनन्त सम्भावनाएँ हैं और उनमें से कुछ को विश्वक्रम प्राप्त कर लेता 
है । सत्ता और घटित होती हुई स्थितियां एवं घटनाक्रम WD वह 
जो है, जो हो रहा है, और जो होने वाला है, ये सब एक ही हैं । ऐसी 
कथन विश्व को भ्रांतिपूर्ण सिद्ध नहीं करता है। उपनिषदों झौर शंकर 
दर्शन में ऐसा कुछ भौ नहीं है जो परम रूपे थह प्रमाणित कर सके 
कि वस्तुगत जगत्‌ मिथ्या है । शंकर ने विज्ञानवादियों की जिस प्रकार 
आलोचना की है उससे स्पष्ट हो जाता है कि वे जगत्‌ को शून्यवत्‌ नहीं 
मानते थे । दर्शन झनुभव का निराकरण नहीं कर सकता । उन वस्तुओं 
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का अस्तित्व है जिन्हें हम देखते तथा अनुभव करते हैं । वस्तुगत जगत्‌ 
की तुलना स्वप्नावस्था से करना तात्कालिक वोध और अनुभव को झुठ 
लाना है । प्रतिभासित ग्रौर व्यावहारिक सत्ता में गुणात्मक अन्तर है । 
अनुभवात्मक जगत्‌ स्वप्नों ग्रोर कलाओं के धरातल का नहीं है। 
उसमें अधिक सत्यता और वास्तविकता है । ब्रह्मानुभव में उसकी सत्ता 
रहती है, यद्यपि उसके स्वरूप का पूर्ण रूपांतर हो जाता है । शून्यवाद 
को तो शंकराचार्य इतना मूर्खंतापूर्ण सिद्धांत मानते हैं कि उसका खंडन. 
करने की आवश्यकता तक उन्हें प्रतीत नहीं होती है, क्योंकि वह उचित 
ज्ञान के विरुद्ध है! वौद्ध दर्शन के जगत्‌ की वास्तविकता का शंकराचार्य 
ने सामान्यवोध, अनुभव और उचित ज्ञान के आधार पर जो खंडन किया 
है वह शंकराचायं के यथार्थवादी दृष्टिकोण को प्रतिफलित करता है । 
इसीलिए उन्होंने वारःवार दुहराया है कि सत्य ज्ञान अनेकता का विनाश 
नहीं करता किन्तु अनेकता के बोध को मिटा देता है । सत्ता वह ग्रव्य- 
भिचारी वस्तु है जो सभी का अ्रन्तःनिष्ठ सत्य है और जिसके कारण 
जगत्‌ सत्य है । इस लक्ष्य को सम्मुख रखते हुए शंकर परा और भ्रपरा 
विद्या का भेद समभाते है । परा विद्या परम सत्य है । किन्तु ग्रनुभवात्मक 
सत्य अथवा श्रपरा विद्या परम रूप से श्रसत्य नहीं है । यह ग्रनुभवात्मक 
चेतना द्वारा दृष्टिगत सत्य है । यह जगत्‌ को देश-काल-कारण में देखना 
है, न कि उसकी परम सत्यता में श्रपरा भ्रौर परा विद्या से कोई 
अन्तर्जात विरोध नहीं है ग्रपरा विद्या की ग्रन्तिम परिणति परा विद्या 
ही है। ग्रपरा विद्या सृष्टि को सत्य मानती है, किन्तु सृष्टि का स्वरूप 
बतलाता है कि ब्रह्मन्‌ ही सत्यात्मा है। अतः मोक्ष में भी जगत्‌ का 
विसर्जन न होकर उसके प्रति मिथ्या दृष्टिकोण का विसर्जन होता है । 
यदि मोक्ष का महत्त्व जर्गत्‌ की अनेकता के ध्वंस पर निर्भर है तो जिस 
व्यक्ति ने सर्वप्रथम मोक्ष प्राप्त किया था उसके मोक्षःप्राप्ति के साथ ही 
जगत्‌ का नाश हो गया होता। सत्य साक्षात्कार भ्रनेकता का विनाश 
नहीं करता है केवल अनेकता के वोध एवं भेदबुद्धि को दूर करता है। 
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ज्ञाते द्वैतम्‌ न विद्यते ।' मोक्ष की प्राप्ति पर जगत्‌ को कुछ नहीं होता, 
किन्तु हमारा उसके प्रति दृष्टिकोण बदल जाता है। राधाकृष्णन के 
अनुसार शंकर की द्वतवादी, अनेकतावादी और यथार्थवादी सिद्धान्तो की 
आलोचना यह सिद्ध करती है कि कोई भी दर्शन एकता को भूलकर 
नहीं टिक सकता है। वह आत्मवादी विज्ञानवाद को नहीं अपनाती है। 
एकता ही सत्य है, भ्रनेकता उसी की अभिव्यक्ति है। इसलिए वह भ्रम 
न होकर निम्नकोटि का सत्य है। राधाकृष्णन की धारणा है कि शंकर 
दर्शन को जगत्‌ के मिथ्यात्व का पोषक कहकर शंकर के श्रनुयायी और 
उनके समर्थकों तथा आलोचकों ने उनके तथा मानव-जाति के प्रति घोर 
अन्याय किया है । जगत्‌ के मिथ्यात्व की अवधारणा जीवन के स्वस्थ 
विकास के लिए अ्रवरोधक है। यह उस उदासीनता, निष्क्रियता और 
पलायनवृत्ति को जन्म देती है जिसने हिन्दू धर्म को कटु आलोचनाझों का 
विषय बनाकर हिन्दू जीवन को उस अन्धकूप में डाल दिया है जहाँ उसकी 
गति और विकास अवरुद्ध हो गया है । 

राधाकृष्णन आज के सन्दर्भ में हिन्दू दशन को ग्राँकते हैं और निरिचित 
निर्णय पर पहुँचते हैं कि हिन्दू दर्शन की मूल चेतना शाइवत ग्रौर शअ्रप- 
राजेय है परम और ईश्वर, एक और अनेक एक ही चेतन्य हैं। भौतिक 
जगत्‌ भ्रान्तिपूर्ण नहीं है। वहं ईश्वर की लीला है । आत्मा, ईश्वर और 
जगत्‌ में भी मूलगत भिन्नता नहीं है। वे एक ही विश्व aer के विविध 
स्वरूप हैं। मनुष्य में चेतना जीवात्मा है, ईश्वरीय चेतना इस व्यापक 
'विइव की वास्तविकता या सत्य के रूप में अभिव्यक्त होती है और परम 
चेतना वह है जिसकी ग्रनन्त सम्भावनाओं में से एक सम्भावना की भ्रमिः 
व्यक्ति वर्तमान जगत्‌ है । चेतना की ग्रभिव्यक्तियों की श्रेणियाँ ही जगत्‌ 
में भूततत्त्व, जीवन, मानस ग्रौर आत्मचेतना हैं) ईसा से आठवीं शताब्दी 
qd तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में विश्व-विकास को अन्त (भूततत्त्व), प्राण 
(जीवन), मनस्‌, विज्ञान और ग्रानन्द (आध्यात्मिक या सृजनशील चेतना) 
द्वारा समझाया है । dep क्रम में इसका क्रमबद्ध प्रस्फुटन ही भौतिक, 
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प्राणिक, मानवीय झ्रादि आध्यात्मिक श्रेणियों का अस्तित्व हे । राधा- 
कृष्णन्‌ उपनिषद्‌ के इस सिद्धान्त को आपातिक विकास के अर्वाचीन 
सिद्धान्त के सन्दर्भ में समझते हैं। वह ग्रध्यात्मवादी हैं, किन्तु उनका 
अध्यात्म आत्मगत, अमूर्त या गतिहीन नहीं है। उनका परम मूते गतिशील 
एकता है । विभिन्न उद्भूत तत्त्वों का श्रध्ययन वतलाता है कि एक सामान्य 
एकता या ्रविच्छिन्नता विकास के विभिन्न स्तरों में प्रवहमान है। प्रत्येक 
स्तर में क्रिया, आंगिक अन्तर-सम्वन्ध तथा विकास मिलता है । इससे 
सिद्ध होता है कि प्रत्येक का भ्रन्तःसत्य एक ही है । परम की ऐसी धारणा 
व्यावहारिक जीवन की सत्ता का निराकरण नहीं करती d । अ्रनेकता 
सत्य है यद्यपि वह अपनी सत्यता अपने भीतर ग्रन्तहित एकता द्वारा प्राप्त 
करती है। वह भ्रान्तरिक एकता की ही अभिव्यक्ति है । मनुष्य पशु, पक्षी, 
वनस्पति जगत्‌ सभी चेतना की अभिव्यक्तियों की विभिन्न श्रेणियाँ हैं। 
चेतना की इन विभिन्न अभिव्यक्तियों को विज्ञान ने समझने और 
समझाने का प्रयत्न किया है। किन्तु वैज्ञानिक व्याख्या का परीक्षण 
वतलाता है कि वह बाहरी छिलके को ही पकड़ पाया है। विश्व-अस्तित्व 
का प्रथम अभिव्यक्त रूप भौतिक है । अव्यक्त से पहले हमें भौतिक 
अभिव्यक्ति मिलती है agara का विकास ही जीवन है । जड़तत्त्व का 
अस्तित्व क्यों है ? वह विकासशील क्यों है? उसके सृजन-उन्मेष का क्या 
कारण है ? विज्ञान भ्रपनी खोज के परिणामस्वरूप भूततत्त्व को इलेक्ट्रांस 
और प्रोटरांस में. विभाजित कर देता है । वह यह भी नहीं बतला पाता कि 
भूततत्त्व में ये दो प्रकार क्यों हैं ? जीवन (प्राण) के प्रस्फुटन के मूल में वे 
उसी की शक्तिसम्पन्नता को देखते हैं जोजड़ तत्त्व पर अपने नियम आरोपित 
करती हे । चेतन जीवरचनाझं के कमं विवेक से संचालित नहीं होते हैं, 
किन्तु वे परिस्थिति केःप्रति इस भाँलि प्रतिक्रिया करती हैं कि वे पनी 
_ रक्षा और वृद्धि कर लेती हैं। उनके कमं उस परिणाम को जन्म देते हैं 
जो व्यक्ति और जीवयोनि के लिए लाभप्रद हैं । मनुष्य ऐसे कमं दूरर्दाशता 
SIX समझ से करता है । जीवनक्रम और प्राणिक क्रियाओं की व्याख्या 





| 
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जीवविज्ञान का क्षेत्र है । जो अनेक प्रकार की जीवयोनियाँ मिलती है, 
उसका क्या कारण है ? जीवयोनियों में परिवर्तन कैसे होता है? उच्च | 
ओर निम्न प्रकार के जीवन का क्या कारण है? डाविन का सिद्धान्त 
इन कारणों की खोज अवश्य प्रारम्भ करता है किन्तु वह जीवन के जैव 
पक्ष में ही भटक जाता है और परिणामस्वरूप मूल कारण को समझने 
में असमर्थ रहता है । जीवन-संघर्ष का निष्ठुर नियम योग्यतम की विजय 
ओर प्राकृतिक चयन पर रुक जाता है । उसके अनुसार भ्रंगी अर वाता- 
वरण का सामंजस्य अ्रथवा श्रान्तरिक सम्बन्धों का वाह्य सम्वन्धो से 
निरन्तर सामंजस्य ही जीवन है । राधाकृष्णन समभाते हैं कि विकासवाद का 
यह स्पष्टीकरण श्रपने-आपमें अपूण है । जीवशास्त्री इन योनियों के ग्रान्त- 
रिक परिवतंन श्रौर अन्तरनिहित लक्ष्य के रहस्य को नहीं समझ पाए हैं । यह 
परिवतंन मात्र संघर्ष का नहीं है । यह सृजनात्मक परिवतंन है । जड़तत्व 
आर जीवन में सृजनात्मक प्रवाह क्यों है? इस प्रश्‍न के उत्तर में जीवशास्त्र 
आर भौतिकविज्ञान दोनों ही मौन हूँ । वे जीवन के उद्देश्य और हेतु के 
प्रति तटस्थ हे । राधाकृष्णन को आइचये है कि जव विश्व में स्पष्ट हेतु 
परिलक्षित होता है तो उससे कोई कंसे उदासीन रह सकता है । equi 
और प्राणियों के बाह्य जीवन कां विश्लेषण तथा पाइव-दशंन भ्रपर्याप्त 
है। सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करने के लिए अन्तर जीवन को भी समभना 
होगा । जीवन रहस्यमय प्राण-शक्ति से आगे एक महत्तर ध्येय का सूचक 
है। इस ध्येय को समझे विना जीवन की स्पष्ट व्याख्या नहीं की जा 
सकती है। शक्ति और जड़तत्त्व के सूत्रों द्वारा जीवन को समभना ठीक 
नहीं है । मानसिक क्रियाग्रों को प्राणिक क्रियाओं के धरातल पर नहीं 
समझा जा सकता है । मन इनसे भिन्न और श्रेष्ठ है । उसके कमं वाता- 
वरण के प्रति प्रतिक्रिया-मात्र नहीं है । मानसिकी जीवन आत्म-नियंत्रण 
और आंत्म-संचालम की योग्यता रखता है। जीव-रचना और वातावरण का 
जो सम्वन्ध भौतिक और जैव जगत्‌ में मिलता है वह मानसिक स्तर पर 
अधिक घनिष्ठ ग्रौर सचेत हो जाता है । पशु घाणेन्द्रिय, नेत्रेन्द्रिय अथवा 
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अनुभव द्वारा वातावरण का ज्ञान प्राप्त करते हें । वे चेतनायुक्त है । 
उनमें आत्म-संरक्षण का सहज बोध है । उनकी क्रियाग्नो में एकता और 
समीकरण है । कितनी ही अविकसित चेतना क्यों न हो, उसमें लक्ष्यवोध 
'होता है । चेतन व्यवहार में जो सामंजस्य श्लौर चयन की विधि मिलती 
है वह भौतिक प्रतिक्रियाओं से भिन्न हे, वह जीवन के प्राकृतिक सामं- 
'जस्यों की भाँति नहीं है । वह अद्वितीय, सृजनशील और श्रपनी विशिष्टता 
लिये हुए है । चेतन व्यवहार को झाचरणवादियों की भाँति प्रक्षिप्त कर्मों 
या सम्बद्ध प्रत्यावतंन द्वारा नहीं समझाया जा सकता है। ऐसे कर्म 
विवेकपूर्ण सामंजस्य के परिणाम नहीं हैं, किन्तु अनेक वार दुहराए जाने 
के परिणाम हैं । मानस या चेतनों का आविर्भाव एक अधिक श्रेष्ठ सत्य 
है । उसे जड़तत्त्व या' जीवन के नियमों से नहीं बाँध सकते । ग्रात्मा 
मनुष्य के देह की वास्तविकता है जिस भाँति दृष्टि-शक्ति चक्षु की वास्त- 
विकता है । यद्यपि चेतना प्राण या जेवतत्त्व से उत्पन्न या प्रस्फुटित होती 
है भौर प्राण से भिन्न sequi के साथ अन्योन्याश्रित की सूचक है, किन्तु 
फिर भी उसका अपना नियम है जिससे वह संचालित होती है । मानस 
को पूर्णतः जड़ या जीवन का प्रतिबिव मानना असत्य है। चेतना की 
अभिव्यक्ति की भिन्नता ही मनुष्य और पशु के ग्रन्तर को समभाती है । 
पशु के कमें चेतन हैं और मनुष्य के झ्रात्म-चेतन या ग्रात्म-प्र्रुद्ध । मनुष्य 
अनजाने ही आदर्श और ध्येय की प्राप्ति के लिए व्याकुल रहता है। वह 
वातावरण और वातावरण के साथ अपने सम्बन्ध के वारे में सचेत है। 
वह अपने कर्मों के लिए उत्तरदायी है । श्रपने विकास तथा उन्नति 
के लिए उसे सप्रयास कर्म करने होते हैं। यदि वह अपने दायित्व से 
विमुख हो जाता है और पशु सदृश जीवन व्यतीत करने लगता है तो 
कर्म का निर्मम नियम उसे प्रताड़ित करता है । मनुष्य का घमं है कि वह 
| अपने ग्रात्मबोध का विकास कर उसे स्व-प्रकाशित चेतना से दीपित करे | 
> आध्यात्मिक जीवन चेतना के जीवन से कहीं ग्रधिक महत्‌ है । जो भेद वृक्ष 
आर पशु में, पशु ग्रोर विवेकशील मनुष्य में है, वही आध्यात्मिक प्राणी | 








६ - mt. 
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'और विवेकशील मनुष्य में है । आध्यात्मिकता से रिक्त, मात्र विवेक 


का जीवन जीने वाला विरोध, द्वैत और संघर्ष का जीवन जीता CI 
आध्यात्मिकता मानव-जीवन की पूर्णता है । वही विश्व-विकास का लक्ष्य 
है । वह श्रानन्द या चेतना की स्थिति है । 

राधाकृष्णन का कहना है कि विश्‍व में जो ग्रन्तःनिष्ठ प्रयोजन मिलता 
है उसे विज्ञान नहीं समझ पाया है । विश्‍व का ग्रान्तरिक ध्येय तके के 
स्तर पर उस सत्य को स्वीकार करता है जो अ-क्रालिक है । विना इस 
शाइवत को अपनाए देश-काल के विश्व की व्याख्या ग्रसम्भव है । विशव 
का प्राकृतिक स्पष्टीकरण झपूणं हे । वह मात्र कुछ वाह्य नियमों तक 
सीमित है । इन नियमों का ताकिक परीक्षण उस आध्यात्मिक सत्य को 


अधिष्ठित करता है जो श्रनुभवातीत है तथा संघटित होते हुए ऐतिहासिक 


विशव को नियमित करता है । इस विश्‍व के भीतर से इसकी व्याख्या नहीं 
हो सकती । इसकी व्याख्या ईश्वर को माने विना ग्रपने-ग्राप में सम्भव नहीं 
है । विशव-प्रयोजन विश्व की आध्यात्मिक व्याख्या की भ्रपेक्षा रखता है। 
अतीन्द्रिय सन्दर्भ के विना वेश्वक्रम का स्पष्टीकरण सम्भव नहीं है । घामिक 
अनुभव का अनिवाय सत्य ही ईश्वर या परम है । वह जीवन्त सत्य हे । 
उस सत्य की उपेक्षा चिन्तन नहीं कर सकता । घटित होते हुए विश्व को 
तब तक नहीं समझ सकते जब तक ईश्‍वर को न समम लें अथवा 
जगत्‌ के ग्रान्तरिक प्रयोजन पर प्रकाश न डाल लें । जगत्‌ का झन्त हेतु 
जिस ईश्वर को परिलक्षित करता है उसे प्रमाणित या सिद्ध नहीं किया 
जा सकता । वौद्धिक तक व्यर्थं है क्योंकि स्वत:सिद्ध है एवं स्वप्रका- 
शित है । उसके afaa की दुनिवार्यता के प्रति कोई भी उदासीन नहीं 
रह सकता, उससे अपने जीवन,को सम्बद्ध नहीं रख सकता d बिना 
उसके जीवन खोखला तथा नैतिकता, कला शर तर्कशास्त्र अवलम्बहीन 
हो जाएँगे । विज्ञान, तकंशास्त्र, कला और नैतिकता विश्व की ताकिक 
संगति, नैतिक पूर्णता और अन्तःसौन्द्यं की पूर्ण प्रामाणिकता पर अवः 


लम्बित हैं । ये वे सिद्धियाँ हैं जो श्रबौद्धिक नहीं हैं पर इन्हें प्रमाणित 
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करना भूल-भुलय्या में पड़ना है। न तो इन्हें सिद्ध कर सकते हैं और न 
इन पर सन्देह ही कर सकते हैं। जीवन, जीवन का अर्थ और उसका प्रयोजन 
ईश्वर को माने विना सम्भव नहीं है, यद्यपि ईश्वर सभी प्रमाणों से परे 
है । बुद्धि द्वारा सिद्ध होने पर भी वह जीवन का भ्रनिवायं श्राशय है । 
ईश्वर या चेतना जीवन की सम्पूर्णता का स्वत:सिद्ध परम सत्य है ॥ 
वह धामिक चेतना की सर्वोच्च पूर्ण भावना है। धामिक चेतना मनुष्य 
की संयोजित समग्रता का अनुभव है । अतः उसके अनुरूप सत्यता को भी 
अनिवायंत: एक सम्पूर्ण सत्य होना चाहिए जो मनुष्य की सत्ता को उसके 
विभिन्‍न रूपों में संतुष्ट कर सके । भगवत्‌ साक्षात्कार वह साक्षात्कार है 
जिसमें मनुष्य का समस्त व्यक्तित्व परिपूर्णता प्राप्त कर लेता है। ईश्वर - 
परम प्रकाश, प्रेम और जीवन प्रतीत होता है । 

मान्यताओं की व्यवस्था और विकास में जडतत्त्व से जीवन, जीवन 
से पशु-प्रवृत्ति, पशु-चातुर्य से मानव-आत्म-चेतना, मानव-ग्नात्म-चेतना से 
आध्यात्मिक विवेक में जो परिवर्तन दीखता है वह वैश्व-क्रम में नए 
विचारों और मान्यताझों के समावेश का निदर्शन है । जडता के fusa में 
कोई घटना अकस्मात्‌ घटित नहीं होती है । उसमें सदैव विकास का एक 
क्रम रहता है । जितने ही ऊँचे हम उठते जाते हैं उतना ही यह स्पष्ट 
होता जाता है कि परिवर्तन उस यांत्रिक ग्रवधारणा से निर्धारित नही 
होता है जिसमें कि पूर्व परिस्थितियाँ ग्रागामी परिणामों को वस्तु के 
भ्रान्तरिक स्वभाव के विना ही निर्धारित करती हैं। आत्मप्रबुद्ध प्राणियों 
में ऐसी वातें घटित होती हैं जो भौतिक, प्राणिक और मात्र चेतन क्रियाओं 
से स्पष्ट ही भिन्न हैं। उनमें चितन की योग्यता, आविष्कार की शक्ति 
तथा वुद्धि है। बुद्धि को सहज प्रवृत्तियों का ही जटिल रूप नहीं कहा जा 
सकता, वह सहज-प्रवृक्तियों? से पर्याप्त भिन्न है। बुद्धि के कारण हो 
मनुष्य ग्रागेपीछे का सोच-विचार कर परिस्थिति के अनुरूप कर्म कर. 
सकता हे । जड़तत्त्व से जीवन, जीवन से मन, मन से चेतना--इस प्रकार 
पशु से मनुष्य में क्रमवद्ध विकास मिलता है, किन्तु दोनों में स्पष्ट अन्तर 
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भी परिलक्षित होता है i 

मनुष्य विकास की वर्तमान स्थिति का श्रेष्ठतम रूप है । उसमें अनेक 
अद्वितीय योग्यताएँ 20 वह प्रकृति पर शासन कर सकता है 1 उसके पास 
विवेकजन्य वह शक्ति है जो उसे विभिन्न नई परिस्थितियों के साथ 
संयोजित करती है। मानव-चेतना की प्रमुख विशेषता ज्ञान है । ज्ञान 
परम तथ्य है । उसे किसी अन्य वस्तु से उद्भूत नहीं कर सकते । हम 
ज्ञान के उपादानों की व्याख्या और विश्लेषण कर सकते हैं, किन्तु ज्ञान 
क्‍यों है, यह नहीं समझा सकते हैं। वास्तव में, आत्म-चेतन या आत्म- 
बोध अधिक श्रेष्ठ प्रकार की चेतना है, वह एक नए स्तर का आविर्भाव 
है | विकास के प्रत्येक स्तर पर नया और ग्रधिक श्रेष्ठ आविर्भाव अन्तः- 
सत्य की सृजनशीलता को व्यक्त करता है। इस एकमेव ग्रन्त:निष्ठ सत्य 
को यांत्रिक व्याख्यातीत आध्यात्मिक शक्ति के रूप में ही समभाया जा 
सकता है जो अपने को क्रमशः पूर्ण और पूर्णतर अ्रभिव्यक्तियों द्वारा 
अधिकाधिक व्यक्त कर रही है। विज्ञान इस भ्रनुभवातीत सत्य को 
समभाने में असमर्थ है । निर्जीव और सजीव के बीच जो अन्तर मिलता 
है श्रथवा जीवन और मानस तथा मानस IX चेतना के वीच जो अन्तर 
दीखता है उसे वेज्ञानिक ज्ञान नहीं समभा पाता है । बंज्ञानिक ज्ञान की 
प्रगति उसके सीमित रूप को ही प्रकट करती है। वह व्यक्त कर देती है 
कि कुछ ऐसी अन्तिम सीमाएं हैं जिनका वैज्ञानिक ज्ञान ग्रति क्रमण नहीं 
कर पाता है । वैज्ञानिक अन्तर्वोध भी इन सीमाश्रों को तोड़ने में ग्रशक्त 
है । वह वैज्ञानिक को उस सीमान्त पर खड़ा कर देता है, जिसे वह पार 
नहीं कर पाता, पर जो अनुभव के दूसरे स्तर पर उसे ले जाता हे । 

जगत्‌ आत्म-पर्याप्त तथा स्वतः स्पष्ट नहीं है । उसका ज्ञात रूप 
अज्ञात सत्य की ओर संकेत करता है । ज्ञात और अज्ञात के भेद को 
मिटाने के लिए विज्ञान पूर्ण है । जगत्‌ उस पर निभर है जो उससे परे 
है, और जिसे उसकी भाँति नहीं जाना जा सकता है । इस परा सत्य को 
सात्र जडत्व में परिणत नहीं किया जा सकता । उसको अभिव्यक्ति जड़ता 
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तक सीमित नहीं है । वैज्ञानिक ज्ञान उसके सम्मुख पंगु है। विज्ञान के 
चमत्कार अद्भुत भ्व्य हैं, किन्तु ये उससे अधिक आश्चर्यजनक नहीं हैं 
जो मनुष्य का मानस है और जिसने प्रकृति के रहस्यों का उद्घाटन किया 
है | विज्ञान भी ग्रप्रत्यक्ष रूप से मानव-मानस की शक्ति पर प्रकाश 
डालता है, जो अपने विभिन्न गुणों से प्रकृति के रहस्यों का उद्घाटन 
करती है। वास्तव में चेतना और जडता का भेद ज्ञाता ग्रौर शेय या 
पुरुष और प्रकृति का भेद, श्रथवा स्वतंत्रता और अनिवार्यता का भेद है । 
अनिवायंता हमें हमारे वारे में सचेत करती है । यदि अनिवार्यता के विश्व 
में हम आत्मा की भिन्नता को समक लें तो हम श्रपनी वास्तविक स्थिति, 
स्वतन्त्र सत्ता को प्राप्त कर सकते हैं। परम एक वौद्धिक विचार-मात्र 
नहीं है, वह जीवन्त सत्य हे । हम उस परात्पर के वारे में सचेत हो जाते 
हैं जो विश्व से परे है | विश्व जैसा है dur ही क्यों है, कुछ अ्रन्य क्यों 
नहीं है ?--ऐसी जिज्ञासा का सम्बन्ध उस सत्ता से है जो मुक्त है। 
प्राकृतिक तथ्यों का वैज्ञानिक भ्रध्ययन हमें उनसे परे ले जाकर उस 
परात्पर सत्ता. की ओर आकर्षित करता है जो स्वतंत्र है। यदि हम 
केवल सत्ता पर ही प्रकाश डालें तो उसका श्रमूतं रूप ही सम्मुख आएगा। 
यह वह नकारात्मक या ऋणात्मक तत्त्व हे. जो विश्व, उसकी अनेकता 
भ्रोर सम्पूर्णता का विरोध करता है । ईश्‍वर परम परात्पर के रूप में वह 
प्रत्यय है जिसमें सव-कुछ तिरोहित हो जाता है। स्वयं परात्परता नास्ति 
में परिणत हो: जाती है । यदि वह श्रपने को बाहर नहीं देती है तो उसकी 
स्वतंत्रता खोखली हुँ। वश्व सार्वभौमिकता ही परात्पर को अर्थगर्भित 
quite 
परभ के ऐसे दृष्टिकोण को प्रधानता देते हुए राधाकृष्णन कहते हैं, 
परम सम्पूण आध्यात्मिक या चेतन सत्ता है । सत्ता, दृश्यमान सत्ता Ud 
व्यावहारिक जगत्‌ सत्य. हे । संसार परिवतंनशील या क्षणभंगुर अवश्य 
है, किन्तु वह सत्य. है, भागवतमय है । संसार के संघषं, विरोध और 
असंग्तियों से qi जो अ्रपरिवतंनशील सत्य है वह सवंत्र है--संसार में 
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भी six उससे परे भी | बिना उसके न इस विश्व का अ्रस्तित्व है और 
न यहाँ से परे का । ईश्वर जगत्‌ में व्याप्त श्रौर जगत्‌ से परे, परात्पर 
सत्य हे । वह जगत्‌ का श्रन्तस्तत्त्व है । वह निमित्त कारण और उपादान 
कारण है । उसकी सत्ता को विएव में सीमित नहीं कर सकते, क्योंकि 
वह अनन्त है । ईश्वर अपनी श्रनन्तता में परम हैं । किन्तु ईश्वर के श्रन्तः- 
स्थित और परात्पर रूप के ऐक्य को बुद्धि नहीं समझ पाती है । वह 
हतात्मक है । इस Eg का खण्डन भागवत अनुभूति में होता है क्योंकि 
ता[किक विरोध तात्त्विक विरोध नहीं है । भागवत साक्षात्कार एवं धामिक 
अनुभूति में बौद्धिक इन्द्र का अतिक्रमण हो जाता है--वह सम्यक्‌ ऐक्य, 
परम सन्तोष और अद्वितीय ग्रानन्द को स्थिति है । वह मानस, हृदय एवं 
सम्पूर्ण आत्मा की तृप्ति की सूचक है । पर धर्म का दशन इस स्थिति की 
दुहाई देकर चिन्तन में उठी समस्या का समाधान नहीं कर सकता । उसे 
संगति और ऐक्य को समस्यात्मक ढंग से समभाकर बौद्धिक जिज्ञासा का 
बौद्धिक ही समाधान करना है । वास्तव में बुद्धि द्वारा लक्षित विरोधों का 
विवेकसम्मत समन्वय ही धर्म के दशन की केन्द्रीय मूल समस्या है | परम 
का एक रूप वह है जो शाइवत रूप से पूर्ण है, और उसका दूसरा रूप वह 
है जो भ्रात्म-निर्धारण द्वारा अपने को कालक्रम एवं देश-काल-कारण में 
अभिव्यक्त करता है, जो प्रकृति और मनुष्य अथवा जीव और जड़ का 
समावेश करता है। राधाकृष्णन का कहना है कि हिन्दुत्व इस बौद्धिक 
और प्रतिभासित समस्या के प्रति पूर्ण सचेत है । वह इसे नगण्य नहीं 
मानता, उसे मानसिक एवं मानवीय स्तर पर सुलभाना चाहता है । 
ईसाई, drm, श्रादि अन्य धर्मों की तुलना में हिन्दू घर्म उपय क्त दार्शनिक 
समस्या के प्रति आज सजग नहीं हुआ है । वह ग्रोपनिषदिक काल से ही 
सजग है । उपनिषदों में सर्वत्र ही परम कौ परिवतनरहित पूर्णता में 
तथा भगवान्‌ के उस स्वरूप में, जो परिवर्तनशील जगत्‌ के दायित्व को 
वहन करता है, सामंजस्य स्थापित करने के ग्नेक प्रयास मिलते हैं । 


गीता, शंकर, रामानुज गौर मध्व में यह प्रयास स्पष्ट हे । राधाकृष्णन 
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इस प्रयास को ग्राज की वैज्ञानिक शब्दावली में प्रस्तुत कर शंकर की 
समन्वय-विधि की नव्य व्याख्या उपस्थित करते हैं। उनका कहना है कि 
परम अमूर्त एवं निराकार नहीं है। धार्मिक अनुभव वतलाता है कि परम 
रौर ईश्वर एक ही सत्य के दो रूप हैं । घामिक अनुभव में वे तत्व हैं 
जो परिपूर्णता भ्रौर शांति, शाइवतता और सम्पूर्णता का वोध देते हैं, 
जो सत्ता के उस स्वरूप का ज्ञान देते हैं जिसकी प्रकृति वेश्‍व-क्रम में 
निःशेष न हो गई हो तथा जो वास्तविकता की उस सवंपरिपूर्णता से 
युक्त है जिसे हमारा विश्व भ्रस्पष्टत: प्रतिबिम्बित करता है। धामिक 
अनुभव का यह पक्ष परम की उस धारणां कौ स्थापना करता है जो 
स्वयंभू, असीम, स्वतन्त्र, परम प्रकाश, परम गति और परमानन्द है । दूसरी 
ओर थामिक श्रनुभव में वे तत्त्व भी हैं जो ईश्वर को उस स्व-निर्धारित 
सत्य के रूप में प्रतिष्ठित करते हैं, जो कालिक विकास में भ्रभिव्यक्त होता 
& | जो ज्ञान, शुभत्व और प्रेम के गुणों से सम्पन्न है । इस दृष्टि से 
भगवान्‌ मानवीय सत्ता, सगुण और सविशेष है । उनके साथ वैयक्तिक 
सम्बन्ध रखा जा सकता हुँ। वह व्यावहारिक धर्म और नैतिकता की 
अनिवार्य मान्यता है । धामिक चेतना का आधार, सम्पूर्ण जीवन का 
आश्रय हे । परम परात्पर भागवत हुँ; ईश्वर dep भागवत हे । परम 
समग्र सत्य हे; ईरवर विश्व के छोर या पार से परम है । ईश्वर वह 
चेतन्य है जो जगत्‌ का निर्माण और पालन करता है, वह कालातीत 
चेतना है जो शाश्वत मूल्यों को काल के स्तर पर प्राप्त करने का प्रयास 
करती हूँ । विशव-विकास का आदर्श जो इसका लक्ष्य और स्पष्टीकरण 
है, एक अर्थ में सत्य है । आदर्श का सत्य एक विशिष्ट प्रकार का & । 
यह वह सत्य नहीं है जो प्राप्त हो चुका है या प्राप्त है, वरन्‌ जिसे अभी 
आप्त करना हे । आर्दश एक प्रकार से बहुत बड़ा तत्त्व, व्यापक सत्य है, 
WIX दूसरी प्रकार से एक दूर की सम्भावना-भर हे । विएव-क्रम इस 
आदर्श को प्राप्त करने का प्रयास कर रहा है--वह उन अनन्त सम्भाव- 
नाओं की प्राप्ति के लिए विकासशील है जो परम में हैं। जगत्‌ का 
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'मुल्य और अर्थ इसमें है कि वह समय और अस्तित्व की सीमा के भीतर 
उसे प्राप्त कर लेता है जो काल और भ्रस्तित्व से परे है। किन्तु जिन 
मूल्यों को वैहव-कम ने पा लिया है भ्रथवा पाने का प्रयास कर रहा है 
"d परम में निहित अनन्त सम्भावनाश्रों में से कुछ ही हें । अतः विश्व के 
क्रम-विकास की व्याख्या परात्पर सत्य के विना सम्भव नहीं है। परम 
सव वास्तविकता और सम्भावनाझरों की नींव और केन्द्र हे । जहाँ तक 
ईइवर का प्रश्‍न है वह विश्व के मूल्यों के सन्दर्भ में परम का सीमाकरण 
है । परम उस विशिष्ट सम्भावना की दृष्टि से ईश्वर प्रतीत होता है जो 
वास्तविकता प्राप्त कर रही है । जीवन और जगत्‌ का मूलाधार ईश्वर 
हैं। ईश्वर वस्तुओं पर निर्भर है तथा जगत्‌ से भ्रांगिक भाव से सम्वन्धित 
है किन्तु वह परम नहीं है। शुद्ध सत्ता वैशव-क्रम में नि:शेष नहीं होती 
क्‍योंकि वह उन अनन्त मार्गो में से एक मार्ग है जिनका परम वास्तविकता 

अपने को व्यक्त करने के लिए अतिक्रमण करती है वह अब्यय है। 

परम के प्रसंग में अतिक्रमण या ग्रन्तनिष्ठता का प्रश्‍न ही नहीं उठ सकता, 

क्योंकि ये घारणाएँ एक-दूसरे के भ्रस्तित्व की अपेक्षा रखती हैं। जब 
विश्व परम की ही एक सम्भावना का मूर्तिमान रूप है और ईश्वर उसी 
का सीमाकरण है, तो परम से भिन्न भ्रन्य किसी भी सत्ता को कैसे माना 
जा सकता है। राधाकृष्णन का मत है कि यदि परम की अन्तर्निष्ठता 
का कोई अर्थ हो सकता है तो यही कि विश्व उसी की एक सम्भावना का 
वास्तवीकरण है और क्योंकि इस वास्तविकता के पीछे कोई अ्रनिवायंता 
नहीं है, सृष्टि को परम की स्वतन्त्र लीला कहा जा सकता है । जगत्‌ 
परम की वास्तविक अभिव्यक्ति है, यद्यपि यह परम के लिए आवश्यक 
नहीं है कि वह इस भाँति अपने को अभिव्यक्त करे। सृष्टि एक 
स्वतन्त्र कमं है । भगवान्‌ की स्वतन्त्रता अपने को क्‍यों व्यक्त करती 
है अथवा उसकी यह विशिष्ट सम्भावना वास्तविकता क्यों प्राप्त 
करती है, इसका उत्तर देना कठिन है । सृष्टि क्यों है, अथवा परम 


क्‍यों देश-काल में अभिव्यक्त होता है, यह एक निरर्थक जिज्ञासा | 


m 
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तथा काल्पनिक कठिनाई है जिसका वास्तविक समाधान असम्भव हे । 
विश्व को हम परम की स्वतन्त्र लीला या ग्रभिव्यक्ति अथवा उसकी प्रभुता 
के प्राचुर्यं का ही रूप कह सकते हैं । सृष्टि के रहस्य को माया मानना 
होगा | क्या मायावाद सृष्टि wx सृष्टिकर्ता को सत्ता को प्रतिभासित 
कहता है ? राधाकृष्णन माया की ऐसी व्याख्या को स्वीकार नहीं करते 
हैं । पहले तो यह व्याख्या निष्क्रियता आर पलायन की भावना को 
प्रोत्साहित करती है । दूसरा, ईश्‍वर परम का प्रतिभासःमात्र नहीं है । 
परम सर्वव्यापक एवं वहुसमावेशक ईश्वर है । तीसरा, बुद्धि का दन्द्वात्मक 
स्वरूप उस रहस्य का उद्घाटन करने में असमर्थ है जो उसका अतिक्रमण 
करता है । वह धामिक वोध या सहज वोध का विषय है । वास्तव में 
ब्रह्म और जगत्‌ का सम्बन्ध श्रनन्यता का है । दोनों के सम्वन्ध का प्रन ही 
नहीं उठता, क्योंकि सम्वन्ध दो पृथक्‌ वस्तुओं का सूचक है । पारमाथिक 
दृष्टि से जगत्‌ ब्रह्म में ही है । परम में ग्रनन्त सम्भावनाएँ हैं। उसकी 
स्वतन्त्र लीला के परिणामस्वरूप उनमें से एक ने वास्तविकता प्राप्त कर 
ली है । भगवान्‌ की यह लीला अ्पने-आपमें परिपूर्ण है और निरन्तर 
अपना ही शुभ फल EI परम मानस के पास पूर्ण आदर्श सत्ता का क्षेत्र 
है और वह स्वतन्त्र क्रियाशील भी है। यद्यपि परम की अशेष क्रिया- 
शीलता में विश्व की सृध्टि एक घटनामात्र है, तथापि यह मानवीय दृष्टि 
से ईश्वर में एक गहन श्रभाव की पूर्ति है। जगत्‌ ईश्वर के लिए उतना 
ही अपरिहार्य है जितना ईइवर जगत्‌ के लिए है। ईश्वर, जो कि जगतू 
का सृष्टिकर्ता, रक्षक और न्यायाधीश है, परम से पूर्णतः अ्रसम्वद्ध नहीं 
है । मानव-लक्ष्य की दृष्टि से ईइवर परम है । जब हम परम को उसकी 
वास्तविक सम्भावना के सम्वन्ध तक सीमित कर देते हैं तव वह सर्वोच्च 
ज्ञान, प्रेम और श्रेय प्रतीत होता है ।- शाइवत ही प्रथम और ग्रन्तिम हो 
जाता है । झाइवत “मं हूँ', परिवतंनरहित केन्द्र और सभी परिवर्तनों का 
कारण स्वरूप, प्रकृति के ग्रनुक्रम में प्रथम भ्रौर अन्तिम सत्य दृष्ट होता 
& । विश्व के देश-काल में रूपान्तरित होकर वास्तविकता प्राप्त करने 
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के पूर्व परम fau का सृजनशील मानस है । वह विश्व का प्रेममय रक्षक 

है । स्रष्टा और रक्षक के रूप में ईश्वर वास्तविक जगत्‌-क्रम से उसी 

प्रकार परे हे जिस प्रकार पूर्णता उन्नति से परे है। वास्तविक क्रम के 

प्रति ईश्वर की यह श्रान्तरिक सर्वोच्चता मूल्यों की विभक्तियों को अर्थ 
प्रदान करती है, और संघर्ष तथा प्रयास को वास्तविक वनाती है । जव 

हम सर्वोच्च को विश्‍व से भिन्न देखते हैं तव उसे परम कहते हैं, और 
जव विश्व के सम्बन्ध में देखते हैं तव ईश्वर कहते हैं । परम ईव्वर का ही 
पूर्व-विदव रूप है और विश्व के दृष्टिकोण से ईश्वर ही परम है । 

परम और ईश्वर की धारणा को दार्शनिकता से श्रनुप्राणित करते 

हुए राधाकृष्णन जगत्‌ की सत्यता को पौराणिक ग्राख्यानों द्वारा भी 
पुष्ट करते हें । हिन्दू धमं में पौराणिक mendi ने जिस अवतारवांद 

को प्रतिष्ठित किया हूँ वह जगत्‌ के मिथ्यात्व का विरोधी है । गीता में 
परम पुरुष कहता है-'जव-जव धर्म की हानि होती है और भ्रधमं का 

अभ्युत्थान होता है, तव-तव मैं अपनी माया से अपने स्वरूप को रचता 
हूँ ।' अतः हिन्दुत्व न केवल ईश्वर को जगत्‌ का खष्टा श्रौर रक्षक मानता 

है वरन्‌ उसे परम पुरुष एवं पुरुषोत्तम के रूप में प्रतिष्ठित करता है जो 

सखा, प्रियतम और न्यायाधीश है । जो हमें देखता है, हमारे स्पन्दन 

सुनता है और झ्रावश्यकता पड़ने पर सहायक होकर हमारे ग्रातस्वर को 
सुनकर दौड़ता भ्राता है। ईश्वर अपने साकार रूप में मानव-जीवन को 

प्रभावित करता है । वह नेतिक जीवन की पूणता तथा वह मूत वास्त- 
विकता है जो धार्मिक चेतना को सन्तुष्ट करती है । वह उपासक की 
एकांतिक भक्ति का विषय है । भक्त उसे अपनाने को आकुल है। वह 
उसके साथ जीवन्त सम्बन्ध चाहता हे । उसे अपना ही देखने का इच्छुक 
है । भक्त के भावावेश की पराकाष्ठा ही गोपी-भाव है । ग्रतः हिन्दुत्व उस 
परम का मात्र उपासक नहीं है जो अपने ही एकाकीपन के आनन्द में 
रहता है । वह एक ऐसे आलंकारिक नाम-रूप को नहीं मानता जो वैश्व- 
क्रम पर प्रकाश डालने के विपरीत. उसे एक अज्ञात एवं ग्रनजानी स्थिति 
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में डाल देता है। भगवान्‌ व्यक्तिगत प्रेम श्रौर मानव-भक्ति का विषय 
है । आध्यात्मिक अनुभव पूर्णता और आनन्द का अनुभव है। परम की 
उस धारणा को आध्यात्मिकता स्वीकार नहीं कर सकती है जो विशुद्ध 
आर रागरहित सत्ता है तथा जो वैश्व-जीवन के श्रशान्त कोलाहल से 
असम्बद्ध है एवं उसका अतिक्रमण करती हे । यदि ईश्वर जगत्‌ से सम्ब- 
न्धित है, उसी के देश-काल के श्रधीन है, तो वह मात्र परम की अभिव्यक्ति 
है। सृष्टि न तो परम को कुछ देती है और न उससे कुछ लेती ही है । 
विकास विश्व-क्रम का अंग है पर परम इस पर आश्चित नहीं है। वह 
अपने-आपमें पूर्ण है। न उसका आदि है और न अन्त ही । वह परम विशुद्ध 
चेतना तथा विशुद्ध भ्रन्तःस्थित स्वतन्त्रता एवं अनन्त सम्भावना है । 
राधाकृष्णन का कहना है कि शंकर का मायावाद विश्व के मिथ्यात्व 
का विरोधी है । वह वतलाता है कि विश्व की पुनर्व्याख्या अनिवाय हैँ । 
आध्यात्मिक अनुभव विश्‍व की विविधता का अतिक्रमण करता है । 
वह उसे ब्रह्ममय देखता है । शंकर ही नहीं वरन्‌ उपनिषद्‌ भी, जिनके 
सूल सिद्धान्तं की सच्ची व्याख्या के लिए शंकर दुढ़वती हैं, ग्रमूते एकता 
का आलिगन नहीं करते हैं। श्रसीम ससीम का निराकरण नहीं करता | 
जगत्‌ परम के सर्व-समावेश स्वरूप की ग्रभिव्यक्ति है | यदि ब्रह्म सत्य है 
st वह असत्य नहीं हो सकता जिसका ब्रह्म ग्राधारभूत सत्य या भूमा हे । 
देश-काल-कारण का विश्व सत्य है । पर उसकी सत्यता का मूल रहस्य 
ब्रह्म है । जगत्‌ की सत्यता उसको परिलक्षित करती है जो उसके अस्तित्व 
का कारण है। ब्रह्म-साक्षात्कार में वेचित्र्य की विशिष्टता मिट जाती है । भेद- 
बोध सहज ही दूर हो जाता है । विश्व का प्रतिभासित आवरण उठ जाता है । 
वह भ्रपनी वास्तविकता में दीखने लगता है । ब्रह्म ग्रपनी पूर्णता में प्रकट 
हो जाता है । वह जगत्‌ की क्षमता, प्रतिभा (मेधा) और आश्रय है जो 
परम d एक विचार या सम्भावना रूप में विश्व से परे परम के सावभौम 
चैतन्य में है। परम की अनन्त सम्भावनाग्रों में से एक सम्भावना देश- | 
काल के विदव में ग्रनूदित हो गई है । परम की एक विशिष्ट सम्भावना की | 
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निश्चित अभिव्यक्ति ही जगत्‌ है। जगत्‌ के प्रसंग में ईइवर वह परम है 
जिससे भक्त वैयक्तिक सम्बन्ध रखता है। ईरवर को परम का आभास 
कहना अनुचित है । परम श्रानन्द है; ईश्वर प्रेम है। ग्रानन्द ग्रात्मस्थित 
स्वयंभू सत्य है ; वह परम है जो वस्तुओं पर निर्भर नहीं है, आत्म- 
निर्भर है। प्रेम की दिव्य-शक्ति अपने प्रेम के विषयों पर बिना किसी 
प्रत्याशा के अपने को भ्रात्म-व्यय करती है । 

राधाकृष्णन के परम और ईश्‍वर मानस-स्वभाव की दार्शनिक और 
धामिक माँगों एवं समस्त आत्मा की पूर्ति को सन्तुष्ट करते हैं । सीमित 
बुद्धि परम और ईइवर के बीच जो हत देखती है वह मिथ्या है । वह 
बुद्धि की ही उपज है। उसे वास्तविकता नहीं मान सकते । धाभिक 
अनुभव साक्षी है कि ईश्वर श्रौर परम के बीच कोई ग्रसंगति नहीं है। 
ताकिक aa ग्रथवा बौद्धिक द्वैत की समस्या अनुभवात्मक ज्ञान की 
समस्या है । ताकिक वोध को सीमाग्रों को जब सत्य पर आरोपित कर 
देते हैं तब उसके सर्वव्यापी स्वरूप का हमारी दृध्टि में विभाजन हो जाता 
हे । एक ही सत्य का दो छोरों से प्रत्यक्षीकरण ही ईश्वर और परम की 
घारणाओं को उत्पन्न करता है । हेतुवाद, नेतिक वोध और व्यावहारिक 
आवश्यकताएं देश-काल पर निर्भर अस्तित्व के विश्व कों विना किसी 
शाश्‍वत आधार के स्वीकृत नहीं कर सकतीं । धामिक अनुभूति भी इस 
शाश्वत आधार की अनुभूति है । उसका निराकरण असम्भव है। यदि 
यह मान लें कि बौद्धिक चिन्तन इस भ्रनुभव का अनुमोदन नहीं कर सकता 
तो भी शाइवत को विश्व-दृष्टि से स्वीकार करना ही होगा | ईश्‍वर का 
व्यक्तित्व सीमाओं और अपूर्णताशों से घिरे हुए विश्‍व के विकास-क्रम की 
पूर्णता का प्रतीक है । वही जागतिक उन्नति और सदाचारिता का ग्रथ 
है । ईश्वर और जगत्‌ एक-दूसरे को लक्षित कर॑ते हैं D सगुण ईश्वर की 
सत्ता सृजनात्मक fas के अस्तित्व पर निर्भर है । ईश्वर सृष्टि पर उसी 
भाँति निर्भर है जिस भाँति सृष्टि उस पर निर्भर हे । किन्तु मानव-चिन्तन 
की श्रपनी सीमाएंँ हैं। वैचारिक क्षेत्र में सत्‌ गोर ग्रसत विरोधी प्रतीत 
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होते हैं । ग्नुभवात्मक जगत्‌ में सत्‌-असत्‌ का संघर्ष हैं। दोनों के 
पारस्परिक विरोध में जगत्‌ का अस्तित्व हे । सत्‌-भ्रसत्‌ का भेद अनुभव- 
जन्य है । जिस सत्ता का हम सामान्यतः अनुभव करते हैं वह्‌ परम सत्ता 
नहीं है । जो कुछ भी परम सत्य से मात्रा में कम है उसमें सतू का 
सम्मिश्रण है । व्यावहारिक अनुभव में सत्‌ और ग्रसत्‌ दोनों ही हूँ । दोनों 
एक-दूसरे पर निर्भर Eg यदि एक नहीं है तो दूसरा भी नहीं हू । सत्‌ 
आर असत्‌ का सम्बन्ध वाह्य नहीं है । किन्तु जव सूष्टि श्रौर सृष्टिकर्ता 
मिल जाते या एकाकार हो जाते हैं तव ईश्वर परम में खा जाता हूं । 
सृष्टि समय के साथ विश्व के प्रारम्भ की सूचक QD जगत्‌ काल पर 
निर्भर नहीं हे । जगत्‌ और काल, समय ओर घटना साथ-साथ ह । 
घटनाओं के ग्रानुक्रमिक भ्रनुभव के आधार पर काल एक वेचारिक रचना 
है । विश्व थद्यपि असीमित है किन्तु वह सीमित माना जाता है । उसका 
आदि और नन्त है। विकास और इतिहास विशव से सम्बन्धित हैं । विश्व- 
सत्य हें । यदि विश्‍व को ग्रादि-ञ्नन्त-युक्त न मानं तो उसे शाश्‍वत मानना 
पड़ेगा | ऐसी स्थिति में जगत्‌ श्रौर ईश्‍वर उस ga का कारण हो जाएंगे 
जिसमें इनमें से एक का ग्रस्तित्व भ्रमपूर्ण मानना पड़ेगा । विश्व का आदर 
अनन्त मायावी पूर्णता नहीं हैँ जो विना प्रभाव के वास्तविक विश्व के ऊपर 
से कार्य करती है किन्तु वह जो विश्व के भीतर से अत्यधिक सत्य और निश्चित 
रूप से क्रियान्वित है तया एक ग्रनिर्धारित दिन में प्राप्त हो जाएगी । 
ईश्वर की ऐसी धारणा हिन्दुत्व को जीवन्त आदश से युक्त कर उसे 
'शिवत्व प्रदान कर देती है । राधाकृष्णन ने परम की निषेधात्मक व्याख्या 
नहीं की हैं । उसे 'नेति-नेति' द्वारा नहीं समझाया हे वरन्‌ 'इति' द्वारा । 
वेदान्त का निरपेक्ष परम, जो जगत्‌ से असंबद्ध है, उस सापेक्ष सत्ता के 
रूप में जीवन का संचालक हो जाता हैँ जो कि अपनी ही अभिव्यक्ति से zl 
आंगिक भाव से सम्बन्धित है । इस व्यापक दृष्टि से देखने से निष्क्रियता, | 
पलायन, भाग्यवाद और निराशावाद व्यर्थ प्रतीत होते हैं। सापेक्ष सत्ता _ 
व्यावहारिक जीवन की ग्रावस्यकता है, वह उसका आदर्श और पूर्णता | 
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है | राधाकृष्णन यह भली-भाँति समभते हैं कि निरपेक्ष सत्ता की धारणा 
ने भारतीय मानस पर कुप्रभाव छोड़ा है। उसे जीवन-शक्ति से रहित कर 
दिया है । भ्रत: वह सत्ता को निषेधात्मक सम्वन्ध द्वारा नहीं समभाते हैं। 
सत्य जीवन है । जीवन ज्ञान से अधिक है । भ्रनुभवात्मक ज्ञान की सीमा 
हैं। हमें उस धामिक अनुभूति द्वारा इस सत्य को समभना होगा जो 
निरपेक्ष को सापेक्ष कर देती है । राधाकृष्णन तत्त्वदशंन और ईश्वर-ज्ञान 
के द्वारा परम को उस भावात्मक ग्रभिव्यक्ति के रूप में समभाते हैं जो 
कि wid मत का विरोधी नहीं है। उनका परम आधुनिक वैज्ञानिक 
जीवन और तत्सम्वन्धी समस्याझ्रों का समाधान प्रस्तुत करता है । यह 
शंकर मत का विज्ञानीकरण È | 
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धार्मिक agaa 
बौद्धिक सहजबोध 


राधाकृष्णन ने परम और ईश्वर की समस्या का समाधान धर्मिक 
अनुभूति में किया है। धर्म न तो किसी निश्चित विचारधारा या बौद्धिक 
मत का सूचक है और न वह परम्परा, रूढ़ि, अवौद्धिक आस्था और अन्ध- 
विद्वास का पर्यायवाची है। उन्होंने हिन्दू धमं के वाहरी रूप या विधियों 
को नहीं भ्रपनाया है। उसके ग्रन्त:निष्ठ सत्य, आध्यात्मिकता को अपनाया 
हे 1 हिन्दू धमं के चेतनात्मक पक्ष को हिन्दू मं कहते हुए वे कहते हैं, 
हिन्दुत्व किसी सीमा को स्वीकार नहीं करता है। वह सत्यानुभूति को 
एकमात्र प्रमाण मानता हे । हिन्दुत्व ने बुद्धि को सहजवोध, निश्चित मत 
को अनुभव, वाह्य अभिव्यक्ति को भ्रान्तरिक साक्षात्कार के अधीन माना 
है । शास्त्रीय अमूर्त तत्त्व को स्वीकार करना या विधियों को मानना धर्म 
नहीं है। धर्म रीति-रिवाजों की स्वीकृति न होकर एक प्रकार का जीवन 
या अनुभव हैं। वह सत्य के स्वरूप का दर्शन, सत्य साक्षात्कार या सत्य 
का अनुभव हे । इस ग्रनुभव को रागात्मक आवेग या आत्मगत कल्पना 
नहीं कह सकते है । ऋषि-मुनियों के अनुभवों को मानसिक दुर्वलता या 
मनोवैज्ञानिक छल कहकर नहीं टाला जा सकता । धार्मिक अनुभवों का 
इतिहास साक्षी है कि ग्रनुभवों की अ्रवहेलना भ्रसम्भव है। यह सच 
हे कि धामिक सहजवोध या प्रत्यक्ष, अन्य प्रत्यक्षों की भाँति, भ्रमयुकत 
हो सकता है । श्रत: धामिक कहे जाने वाले सभी अनुभवों को सत्य नहीं 
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कहा जा सकता हे । सत्य के उचित ज्ञान के यभाव के कारण कुछ लोग 
भावनात्मक रोमांच और उदात्त भावना को ही सत्यानुभूति समभ लेते 
हैं। धामिक अनुभव को सामान्य अनुभव से युक्त करने की मनुष्य की भूल 
के कारण सभी धामिक अनुभवों को त्याज्य कहना वैसा ही है जेसा ग्रव- 
स्तुवोध और भ्रम के कारण सभी इन्द्रिय संवेदनों को मिथ्या कहना है । 
सत्य को समझने के लिए भ्रांतियो से वचना आवश्यक हे । इसके लिए 
सूक्ष्म परीक्षण, ताकिक विश्लेषण और सतकंता की आवश्यकता & 
ताकिक निश्चयात्मकता या प्रामाणिकता प्रदान किए बिना धामिक अनु- 
भवों को स्वीकार नहीं करना चाहिए | 

हिन्दू धामिक दृष्टिकोण भ्रवौद्धिक men भर रूढ़िवाद को नहीं 
अपनाता है। वह बौद्धिक ज्ञान की चरम परिणति का सूचक है तथा 
आस्थावान्‌ होने के साथ ही आलोचनात्मक भी है । वैदिक काल हिन्दुत्व 
के निर्माताओं का काल था | वैदिक ज्ञान उस सर्वोच्च आध्यात्मिक सत्याः 
नुभूति का सूचक है जिसे मनुष्य का मानस प्राप्त कर सकता है। जिस 
गुरु-शिष्य परम्परा और शंका-समाधान विधि को उपनिषदों ने स्वीकर 
किया है वह श्रद्धायुक्त जिज्ञासा की है । प्रत्येक परिस्थिति, देश और युग 
में जिज्ञासु को आस्था के साथ प्रश्‍न करने का ग्रधिकार रहा है। शिष्य 
की जिज्ञासा का समाधान करना गुरु का कतंव्य है भ्ौर गुरु के वचनों 
पर श्रद्धा के साथ मनन करना शिष्य का कतंव्य है। दर्शन की प्रथम 
स्थिति वौद्धिक समाधान की है, तत्पश्चात्‌ निदिध्यासन और भ्रात्मसाक्षा- 
तकार हैं। किसी दिव्य व्यक्ति के आदेश का यन्त्रवत्‌ पालन करने मात्र से 
सत्यज्ञान प्राप्त नहीं होता है । हिन्दू धमं के दर्शन ने इसीलिए प्रयोग को 


महत्त्व दिया है। उसकी प्रयोगभूमि मानव-स्वभाव है। मनुष्य झात्मानु- ` | 
भृति द्वारा ही सत्य का परीक्षण कर सकता है । सत्य-प्रेमी परम्परा ग्रोर _ 
स्वीकृत मतों के इसी भाग को स्वीकार करता है जो ताकिक संगतियुक्त | 


हे एवं जिसे वह qied उचित समझता है | वह धामिक वाक्यों भौर 
दिव्य व्यक्ति के कथनों को तब तक परम आदेश नहीं मानता जब तक कि 
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उनकी सत्यता की अनुभूति नहीं कर लेता है । धर्म को यद्यपि अधिकतर 
बौद्धिक विचारों, सौन्दर्य के प्रकारों और नैतिक मूल्यों से युवत कर दिया 
जाता है तथापि वह वास्तव में, आत्मा का.अपने हो साथ, न कि किसी अन्य 
के साथ एक विशिष्ट भाव है । धामिक श्रनुभव को तार्किक निष्कष की 
भाँति नहीं समभाया जा सकता है। वह तक का अतिक्रमण करता 
उससे विचार प्रारम्भ होता है और उसी में उसका अन्त होता है । वह 
स्वत:सिद्ध भ्रौर स्वत:प्रापाण्य है । वह सत्ता के साथ जीवन्त सम्बन्ध है । 
धार्मिक सहजवोध, विश्वास, श्रद्धा और अनुभव के साथ ही वौद्धिक fasa- 
यात्मकता से सम्पन्न है । इसका बौद्धिक स्पष्टीकरण सम्भव है । इसकी 
वौद्धिकता को स्थापित करने के लिए ही हिन्दू ऋषियों ने यह आवश्यक 
समभा कि वे अपनी गहनतम धारणा को इस भाँति वाणी दें कि वह 
अपने समय के विचारों को सन्तुष्ट कर वुद्धिवादियों के तर्क और सन्देह- 
वादियों .के सन्देह को शान्त कर सके । हिन्दुत्व घामिक सहज वोध को 
श्रेयस्कर मानते हुए भी बुद्धि पर अविश्वास नहीं करता हे । वह जनता है 
कि दोनों के बीच परम भेद असम्भव है। सहजवोध में बुद्धि की परिपूणता 
निहित है । सहजवोध तकं-निरपेक्ष और अवौद्धिक नहीं है । वह तर्कोपरि 
wx विवेकोपरि है । वह बुद्धि से उत्पन्न होता है किन्तु अपनी अन्तिम 
पूर्णता में वह वौद्धिकता का अतिक्रमण करता है । सत्य को समभने के 
प्रयास में बुद्धि जव भ्रपना अतिक्रमण करती है तव सहजवोध में प्रवेश 
करती है । सहजज्ञान स्वरूपतः प्रमेयों द्वारा व्यक्त न होने पर भी 
विश्वसनीय है । ज्ञानात्मक ग्रनुभव की परिणति सत्य ज्ञान है। यह तीन 
प्रकार से प्राप्त होता है-_इन्द्रिय भ्रनुभव, तार्किक चिन्तन और प्रेरणात्मक 
बोध । 

इन्द्रिय अनुभव जगत्‌ के वाह्य स्वरूप का परिचय देता है। यह 
वस्तुओं संवेद्य गुणों का ज्ञान है । इन्द्रिय भ्रनुभव का क्षेत्र प्राकृतिक 
विज्ञान का क्षेत्र है जो उनकी व्याख्या करने के लिए वेचारिक विधान 


बनाता है । ताकिक ज्ञान विश्‍लेषण भर संश्लेषण से प्राप्त होता है। | | 


| 
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ताकिक या प्रत्ययात्मक ज्ञान का स्वरूप अप्रत्यक्ष और सांकेतिक है । 
इन्द्रिय अनुभव द्वारा प्राप्त सामग्री के विद्लेषण के परिणामस्वरूप 
अनुभूत विपय का श्रधिक व्यवस्थित ज्ञान प्राप्त हो जाता है। अनुभव 
और विश्लेपण की बृद्धि के साथ प्रत्ययात्मक या वैचारिक व्याख्या बदल 
जाती हे । यह व्याख्या हमारी ग्नुभवयोग्यता, रुचियों और क्षमता पर 
निर्भर रहती है । इन्द्रिय ज्ञान और ताकिक ज्ञान दोनों ही वे माध्यम 
हैं जिनके द्वारा हम व्यावहारिक उद्देश्य की दृष्टि से वातावरण पर 
नियन्त्रण प्राप्त करते हैं। किन्तु सत्य ज्ञान प्राप्त करने के लिए दोनों ही , 
भ्रपर्याप्त हैं । दोनों ही वस्तुओं की ग्रान्तरिकता का वोध नहीं दे पाते हूं । 
चुद्धि वस्तु को वाहर से छू-भर पाती है, उसके अन्तर में पेठ नहीं पाती। 
वस्तु का विश्लेषणात्मक वर्णन' करना और उसको उसको सम्पूर्णता में 
जानना दो भिन्न कमं हैं। बुद्धि वस्तु को समझने ग्रौर उसका वर्णन 
करने के लिए विश्लेषण को श्रपनाती है । विश्लेषण ` वस्तु की एकता 
को छिन्न-भिन्न कर देता है। मांत्र बुद्धि द्वारा उपाजित ज्ञान और 
संचालित जीवन द्वैतात्मक .ग्रौर भेदात्मक है। बुद्धि जीवन को 
उसकी समग्रता में नहीं समझ पाती है । सहजबोध सम्यक्‌ सत्य 
का ज्ञान देता है, वह वस्तु को उसके यथार्थ या मूल रूप में समझाता 
है । विञ्लेपणात्मक होने के कारण बुद्धि वस्तु का तुलनात्मक और 
विभाजित अध्ययन करती है, वस्तु को उसके सम्बन्धों और अंशों में 
विभोजित करके समभाती है । वैचारिक ज्ञान और अनुभूत भाव का 
अन्तर सद्यःस्फुटित गुलाब के विशुद्ध सौन्दर्य का भ्रवाक्‌ पान करना और 
उसके स्वरूप का वैज्ञानिक विश्लेषण करना है । किसी वस्तु को उसके 
सम्यक्‌ रूप में देखने और उसका रासायनिक विश्लेषण करने में अन्तर है । 
एक वस्तु का यथातथ्य अनुभव है; दूसरा, उसकेल्स्वरूप को fafaer 
अंगों में खण्डित कर देना है । वस्तु का ज्ञान और वस्तु एक होते हुए भी 
वैचारिक स्तर पर भिन्न हो जाते हैं। यह बुद्धि और सहजवोध की 
भिन्नता है । बुद्धि वस्तु को उसके अनुपम सम्यक सौन्दय में ग्राह्य करने में 
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असमर्थ है । सत्य को आत्मसात्‌ करने के लिए ताकिक चिन्तन का अ्रति- 
क्रमण करना होता है । इन्द्रियज्ञान या इन्द्रिय प्रत्यक्ष से श्रेष्ठ अर 
गुणात्मक रूप से भिन्न ग्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष, अपरोक्ष या तात्कालिक ज्ञान 
है । यह ज्ञान तब प्राप्त होता है जब मानस और सत्ता एक-दूसरे से 
अनन्यतः घुल-मिल जाते हँ । सहजवोध ताकिक ज्ञान की विश्लेषणात्मक 
आर संदलेषणात्मक पद्धति की नहीं श्रपनाता है । वह वस्तु के स्वरूप 
को ग्रंशों में विभाजित करने के पश्चात्‌ उन्हें युक्त नहीं करता हे ॥ 
ताकिक ज्ञान यदि संग्रन्थित ज्ञान देता है तो सहजवोध श्रखण्ड और 
संगतिपूणं ज्ञान देता है । वह वस्तु जैसी है, उसके वैसे ही स्वरूप से पूर्ण 
अवगत करा देता है । विचार वास्तविकता के तत्‌ और क्या' के अमूर्त 
स्वरूप के भेद में रहता है। 'क्या' को कितना ही व्यापक वना दिया जाए 
वह सम्पूर्ण अ्रस्तित्ववान्‌ वास्तविकता का समावेश नहीं कर पाता है । 
वास्तविकता बुद्धि की पहुँच के परे है । बुद्धि भावना, संवेग, देहिक सुख- 
दुःख, आत्मा के उल्लास आदि का वैचारिक वर्णन-भर कर सकती है किन्तु 
उनके वास्तविक स्वरूप को अभिव्यक्ति नहीं दे सकती । बुद्धि दृन्द्वात्मक, 
ताकिक भ्रौर सापेक्ष है । वह उस सम्यक्‌ ग्रनुभव या व्यापक एकता को, 
जिनमें विचार, भावना श्र कर्म सम्पूर्णता में मिल जाते हैं, तब तक 
नहीं समक पाती है जब तक कि वह स्वयं भ्रपना अतिक्रमण नहीं कर 
लेती है । सहजबोध का सृजनात्मक प्रयास इस सम्पूर्णता . को भ्रात्मसात्‌ 
करने का है न कि उसका बौद्धिक विभाजन करने का । वह ज्ञान ग्रतीन्द्रिय 
और ्रपरोक्ष है । वह मात्र इन्द्रिय संवेद्यजन्य या बुद्धिजन्य नहीं है । जब 
मानस का सत्ता के साथ झन्तरंग मेल हो जाता है तव इस ज्ञान की 
उत्पत्ति होती है। यह तदाकार हो जाने से प्राप्त ज्ञान है, न कि ऐन्द्रिय 
या सांकेतिक बोघ । यहु वस्तुओं की सत्यता का तादात्म्यजन्य बोध है । | 
यदि ताकिक ज्ञान भ्रनुभवातमक सत्य देता है तो सहजवोध परम सत्य | 
देता है । सहजबोध न तो ग्रमूत विचार और विश्लेषण है, न झाकारहीत | 
अन्धकार XIX न आदिम अनुभव ; वह प्रज्ञा है, सत्य के साथ एक | 
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हो जाना, ज्ञान के विषय में मिल जाना है । यह तादात्म्य है । इस स्थिति 
में ज्ञात विषय आत्मा से वाह्य नहीं रहता है किन्तु उसीका अंग वन 
जाता है । चॅतन्य का स्फुरण ही सहजज्ञान है। सहजवोध चैतन्य के 
सिद्धान्त को प्रकाशित नहीं करता । वह एक मानसिक स्थिति है, न 
कि विपय की परिभाषा । ऐसे आत्मस्थित ज्ञान को विचार आंशिक रूप 
से ही अभिव्यक्त और प्रस्तुत कर पाता है । ज्ञाता श्रौर ज्ञेय का घनिष्ठ 
और गूढ़ सम्वन्ध ही सहजज्ञान है जिसमें ज्ञाता ज्ञेय के साथ जानने के क्रम 
में एकत्व स्थापित करता है । ताकिक ज्ञान इस एकत्व का खण्डन कर 
देता है । वह द्वेतयुकत होने से वस्तु के ज्ञान और उसके अस्तित्व में भेद 
देखता है। ताकिक ज्ञान अअनुभवात्मक है। अनुभवात्मक स्तर पर वस्तु 
आर उसके ज्ञान में भेद है । वस्तु को जानना और वही हो जाने में भेद 
है । विचार, सत्ता को अभिव्यक्त करने में ज्ञाता और ज्ञेय के जिस भेद 
को प्रस्तुत करता है वह वास्तविक न होकर मात्र ताकिक हँ । सहजवोघ 
में सत्य अपने मूल स्वरूप में प्रकाशित होता है। भेद की दूरी एकता में 
fae जाती है। बह जो जानता है और वह जो जाना जाता है वास्तव में एक ही 
है । अतः सत्यानुभूति की स्थिति, सहजवोध या चैतन्यता में, विचार और 
सत्ता, जो मूलतः एक ही है, एकत्व प्राप्त कर लेते हैं । श्रपरोक्ष ज्ञान में 
सत्ता के साथ साक्षात्कार हो जाता है। ब्रह्म को जानना ब्रह्म हो जाना 
है । सहज अन्तदु ष्टि, इसीलिए, स्वतन्त्रता, मुक्ति अथवा मोक्ष है। ग्रात्मा 
से भिन्न कुछ नहीं है । सहजवोध त्मा का ज्ञान है । अपने से एकत्व 
प्राप्त कर अपने वारे में सचेत होना है । यही ब्रह्म-साक्षात्कार है । ब्रह्म 
परम सत्ता का प्रतीक है, वह पवित्र ज्ञान, सहजज्ञान, एवं सहजवोध-जन्य 
प्रज्ञा है । 

हिन्दू धर्म ते सहजज्ञान को सर्वोच्च मान्ख है । उसके अनुसार वे 
श्रेष्ठ घारणाएँ, जो जीवन के दुःसाध्य कार्यों पर नियंत्रण रखती हैं, 
सहजवोध-जन्य गहन सत्य हैं, जिन्हें भ्रात्मा के गहनतम अनुभवों ने उत्पन्न 
{किया है । शंकराचार्य ने प्रत्यक्षानुभव या अपरोक्ष अनुभूति द्वारा सहज- 
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बोध की श्रेष्ठता स्थापित की है । इसे सर्वोच्च प्रकार का वोध, निश्‍चित, 
स्पष्ट, जीवंत, भ्रपरोक्ष और स्वयंसिद्ध माना है । वुद्ध ने भी वोधि 
अथवा पूर्णज्ञान या प्रकाश को तके से [S माना है । तकं एवं विवेक 
का अपरिपक्व मानव दुरुपयोग कंरता है, उसे वाक्छल का पर्याय AAT- 
कर पक्षपात से युक्त कर देता है। फिर, विवेक द्वन्द्ात्मक d । वह जा 
से परे है, उसे उसके मूल में विवेक द्वारा नहीं जान सकते ह। 
दन्द्वात्मक श्रेठ ज्ञान अनुभंवात्मकं “व्यावहारिक सत्य से युक्‍त होने पर भी 
श्रेष्ठ जीवन के लिए बाधकं हैं। संत्य समस्त आत्मा के अनुभव का विषय 
है। सत्य में रहकर ही सत्ये को जाना जा सकता है । चिन्तन श्रौर तक- 
पूर्ण ज्ञान के स्थान पर मात्र -सामान्य ज्ञान प्रदान कर सकते हूँ। पूण 
ज्ञान, विज्ञान (ताकिक ज्ञान) या संज्ञा से श्रथवा संवेद्यज्ञान से ऊपर 
है। वुद्धि और सामान्य अनुभव का अतिकमण करके ही हम सहजवोध 
को प्राप्त करते हैं । हिन्दू दाशंनिको ने प्रज्ञा अथवा सहज श्रन्तदू ष्टि को 
मानस की सर्वोच्च क्रिया या स्थिति इसी श्रथ में घोषित किया है कि 
वह इन्द्र-रहित एकता की स्थिति है। वह सत्तात्मक एकता में रहना एवं 
आत्मा का स्वत॑: का अनुभव अथवा श्रपरोक्ष ज्ञान है । इसके श्रतिरिक्त 
ग्न्य सभी प्रकार के ज्ञान अनुमानित हैं । शंकराचार्य ने सहजज्ञान को 
आत्मज्ञान कहा है । श्रात्मज्ञान न ताकिक है, न इंद्रियलव्ध और न 
बौद्धिक ही है । वह न वाणी से, न न मन से और न नेत्र से ही प्राप्त किया 
जा सकता है D पर वह ज्ञान अन्य प्रकार के ज्ञानों का विरोधी नही है 
बल्कि उनेको पूर्ण मान्यता देता है । सहजवोध का सम्बन्ध बुद्धि से वैसा 
ही है जैसा बुद्धि का इंद्रियज्ञान से है। एक की पूर्णता दूसरे का उदय 
या आरम्भ हे । बुद्धि का विरोधी न होते हुए भी सहज बोध बुद्धि से परे 
है। - यह समग्र अनुननव, सम्यग्ज्ञान या पूर्णज्ञान है । समग्र अनुभव के 
लिए वेचारिक ज्ञान साधन है । सहजज्ञान का समग्र स्वभाव शेष 
अस्तित्व, मानसिक जीवन ग्रौर वास्तविकता से विच्छिन्न नहीं है। वह | | 
बुद्धि से सम्बन्धित है । वह समस्त नैतिक, वौद्धिक स्वभाव को एक ही | 
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लक्ष्य पर केन्द्रित करना है। सहजज्ञान प्रत्यक्ष का वह प्रसार है जो 
इन्द्रियों से परे है। वह हमारी सत्ता का निरपेक्ष दशन एवं विभाजित 
मानस के आंशिक सत्यों का अतिक्रमण है। यह वह स्थिति है जिसमें 
विषय-विषयी का दैत नहीं रहता । यह चैतन्य की समग्र विभाजित 
स्थिति है जिसमें मनुष्य की सम्पूर्ण सत्ता अपने को उपलब्ध करती है । 
सहजवोध श्रात्मज्ञान है। इसकी भ्रखण्ड एकता में वौद्धिक भेद का ग्रति- 
क्रमण हो जाता है । बौद्धिक भेद के मिटने से कालिक भेद भी मिट 
जाता है एवं कालरहित सत्ता में सब-कुछ विलीन हो जाता है । न भूत ही 
रहता है, न वर्तमान और न भविष्य ही । वह शाश्वत वर्तमान, चैतन्य 


और अस्तित्व का एकत्व है। आत्मज्ञान आात्म-अस्तित्व है। वह स्वतः- ` 


प्रामाण्य, निराकर्ता, अहं' के प्रत्यय का विषय तथा प्रत्यगात्मा है । वह 
सभी प्रमाणों का आश्रय है । जो प्रमाणों का आश्रय है उसे प्रमाण द्वारा 
सिद्ध नहीं किया जा सकता । वह निरपेक्ष, असंदिग्ध तथा निश्चयात्मक 
है। जीवन के गहनतम सत्य उसी के द्वारा समझे जा सकते है । पारेन्द्रिय 
ज्ञान, मनःपर्याय ज्ञान, श्रपरोक्ष दर्शन, असाधारण दृष्टि श्रादि को न हम 
तकं द्वारा समझा सकते हैं रौर न इत्द्रियवोध द्वारा ही । उन्हें मनो- 
वैज्ञानिक प्रवंचना कहकर हम उनको उपेक्षा से ही देख सकते हैं । वे उस 
सत्य की उपलब्धि कराते हैं, जो स्वतःस्पष्ट है । 

सहजवोब ज्ञाता-ज्ञेय की श्रवाध एकता का प्रतीक gl इसमें 
अस्तित्व ही चेतना है, चेतना ही अस्तित्व है । जीवात्मा का जीवत्व 
विइवात्मा में मिल जाता है । विद्वात्मा ही जीवात्मा के सत्य के रूप में 
प्रकाशित होता । यह पूर्ण, व्यापक झौर पर्याप्त अनुभव है । श्रतः सत्य- 
वोध या दर्शन को तर्क, ज्ञानमीमांसा, मनोविज्ञान या सेद्धान्तिक तत्व- 
दर्शन से सिद्ध नहीं किया जा सकता, वह अनुभूति का विषय, ARA- 
नुभूति या आत्म-साक्षात्कार है । वह श्रपना श्वि कारण, प्रमाण और 
स्पष्टीकरण है । स्वयंसिद्ध, स्वसम्वेद्य और स्वप्रकाश है। वह न तकं 
करता है और न व्याख्या ही, किन्तु वह जानता है, भौर है । हिन्दुत्व 
सहजबोध को तकं और प्रमाण से परे बतलाते हुए भी उसे बुद्धि का 
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विरोधी नहीं मानता । यह वह सत्य है जो आत्मा की पूर्ण संयोजित 
और संतुलित स्थिति तथा इन्द्र और संदेह से मुक्ति की स्थिति है । इसमें 
बुद्धि, संकल्प और संवेग पूर्णतः संगठित एकत्व को प्राप्त कर लेते हैं 
भ्रोर व्यक्ति अपनी अन्तर चेतना से एक हो जाता है वह विशुद्ध चितन 
एवं ध्यान, समस्त ग्रथंवत्ता श्रौर पूर्ण प्रामाणिकता है। पातंजलि इस 
नन्तद्‌ं ष्टि के वारे में वतलाते हुए कहते हैं कि यह सत्य से पूर्ण तथा 
सत्य का वाहक है । ऋतंभरा तत्र प्रज्ञां । ग्रतः अपरोक्ष ज्ञान ही सत्य 
wx यथार्थ ज्ञान है । किन्तु इस अपरोक्ष को अपनाने के लिए सतकंता 
की आवश्यकता है, वास्तविक अपरोक्ष और व्यावहारिक प्रेरणाजन्य 
अपरोक्ष में भेद है । निरपेक्ष ज्ञान एवं वास्तविक भ्रपरोक्ष अपनी मूते 
यथाथंता में सहज श्रन्तदृ ष्टि या सहजत्रोध है। यह परोक्ष से ग्रधिक 
अपरोक्ष है, वैचारिक से भ्रधिक प्रत्यक्ष तथा ठोस है। वस्तुओं को उनकी 
अद्वितीयता, उनकी ग्रपरिहायं सत्यता में समझना सहजबोध है। यह 
अत्यधिक गहन और प्रत्यक्ष है । इसमें सामान्य जीवन का खिंचाव विलीन 
होकर आंतरिक शांति, शक्ति और आनन्द को उत्पन्न कर देता है । ऐसी 
शांति, जो निश्‍चलता ग्रौर विश्‍वास को यथार्थ भावना है, दुःख, पराजय, 
हानि और निराशा के मध्य आनन्द और शक्ति है, ग्रंथकार में प्रकाश, 
उदासीनता में उल्लास तथा निराशा में आश्वासन है। ऐसे ग्रनुभव की 
आअविच्छिन्तता स्वागक जीवन का निर्माण तथा स्वे में रहना है । स्वगं 
वह स्थान नहीं है जहाँ देवता निवास करते हैं, वह जीवन की वह पद्धति 
है जो सवंथा और पूर्णतया यथार्थ है । 

राधाकृष्णन्‌ का कहना है कि हिन्दू ग्रौर वौद्ध विचारधारा आत्मा 
के ऐसे श्रेष्ठ जीवन की ग्राकांक्षी है । किन्तु पाश्‍चात्य मानस उसे संदाय 
से देखता है । इसका मूल कारण यह है कि पाश्चात्य परम्परा के ग्रनुसोर 
मनुष्य सारतः वौद्धिक प्राणी है । उसका चितन तार्किक और संदेहवादी 
है। उसके कर्मों का संचालन उपयोगिता का वोध कराता E । धामिक 
अनुभूति को उपेक्षा से देखने के मूल में पश्चिम के पास इसके भ्रतिरिक्त 
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कोई अन्य ठोस आधार नहीं है कि आलोचनात्मक संदेहवादी विवेक 
उसका दाय-थन है । उसे यह दाय-धन प्राचीन यूनानी दर्शन से प्राप्त 
हुआ । पाश्चात्य मानस ने विज्ञान, तकं, नैतिकता और मानवता को 
अपने परम्परागत गुणों के कारण सहज ही अपना लिया है । हिन्दू 
'विचारकों के वर्ग ने सत्य को पहचानने के लिए सहजवोध या श्रान्तरिक 
भक्ति को अधिक गहन और आवश्यक माना है । उन्होंने सृजनात्मक 
सहजवोध को अत्यन्त महत्त्व दिया है, क्योंकि इसके द्वारा हम सत्य के 
'परम व्यक्तित्व के वारे में सचेत हो जाते हैं । किन्तु पूर्वी और पाइचात्य 
मानसों के वीच इस आधार पर कोई परम रेखा नहीं खींची जा सकती । 
यह मात्र दोनों की विशिष्टता है । 
हिन्दुत्व मानता है कि सत्य ताकिक विवादों और प्रमाणों से परे 
है । वह दर्शन और भ्रंतद्‌ ष्टि द्वारा ग्राह्य है । सहजवोध का विकास उतना 
ही आवश्यक है जितना कि वुद्धि, भावना और संकल्प का है। प्रत्येक 
सच्चा घमं सहजबोध पर आधारित है। जिस धामिक जीवन को साधु, 
द्रष्टा तथा ईशदूतों ने स्तुत्य माना है वह संवेग, बुद्धि ग्रौद संकल्प की 
संगतियुक्त पूर्णता द्वारा सहजवोध के संवर्धन का जीवन है ।. हमारी 
आत्मा का ज्ञेय यथार्थ के साथ तादात्म्य सहजवोध को जन्म देता है। 
आत्मा जितनी ही अधिक विकसित होगी उतनी ही धिक वास्तविकता 
को वह भ्रपने में मिलाकर युक्‍त कर सकेगी झथवा उतनी ही अधिक 
वास्तविकता को वह सहजवोध द्वारा समझ सकेगी एवं वास्तविकता के 
प्रत्यक्ष और परम ज्ञान को प्राप्त कर सकेगी । सहजवोध फे विकास के 
'लिए मानस को संस्कारों, प्रभावों, पूवंग्रहों, संकीणं विचारों, अवौद्धिक 
आ्रास्थाओं तथा Zum बुद्धि से मुक्त करना होगा । अर्थात्‌ उचित 
प्रशिक्षण के पश्चात्‌ ही मानस उस विषय से श्रथैनेव्को युक्त कर सकेगा 
जिसका स्वरूप प्रज्ञा, rds, सिद्धदशन का योग द्वारा प्रत्यक्ष है । ऐसा 
ज्ञान शक्ति है । ग्रार्षज्ञानी अपने भाग्य का विधायक हे । सहजवोधजन्य 
साक्षात्कार ग्रथवा आत्मप्रत्यक्षीकरण मुक्ति है । आपंज्ञान का अभाव ही 
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दुर्बलता भ्रौर दुःख का जनक हूं । श्रविद्या संसार, Eq और दुःख हे; 
विद्या मोक्ष, एकता और दिव्यता है । दिव्यता आनन्द zx स्वतंत्रता है । 
बह सभी प्रकार के व्राह्म प्रभावों, भय श्रौर दुःख से छुटकारा हे । वह 
जिसे सहजवोधजन्य ज्ञान प्राप्त हो गया हे विश्व के सार का ज्ञाता ह | 
विश्व के सारतत्व को जानना दिव्य हो जाना है । ब्रह्म को हम तव तक 
पूर्ण या सच्ची तरह नहीं जान सकते जब तक हम उसके सारतत्व के 
भागी वनकर उसके साथ एक न हो जाएँ। ब्रह्म को सच्च थ म 
जानना ब्रह्म ही हो जाना है । वह सत्तात्मक एकता में रहना हूं । ATT- 
पराए के भेद को भूलना एवं ग्रहं का त्याग करना हूं। वह विश्वात्मा का 
वरण एवं विश्व-दर्शन का आलिगन तथा वसुधैव कुटुम्वकम्‌ का मन्त्र 
। सहजवोध ही उस चेतन प्रकाश से मानव-मनों को ग्रालोकित करता 
है जो स्नेह, प्रेम और कल्याण है । मानस की जिस सर्वोच्च शान्ति की 
स्थापना करने में ताकिक चिन्तन असमर्थ है उसे सहजवोध सहज ही 
स्थापित कर देता है । विश्‍व की वस्तुओं के सार को जानना, भगवान्‌ को 
जानना है । उनके कारण को समभना ग्रानम्दित होना हैं। विज्ञान ने 
मानवता को इस आनन्द से वंचित कर दिया है । सच्चे कारण के वोध 
के अभाव में मानव आज रागद्वेंप की अग्नि में जल रहा है । वह विश्व 
की ग्रनेकता को एक-दूसरे से वियुत करके स्वार्थान्ध हो रहा है । मानव- 
जीवन में शान्ति लाने एवं विविधता के सारतत्व को समभने के लिए 
सहजवोध की आवश्यकता है । विना सहजवोधजन्य ज्ञान के मानवता 
की रक्षा संदिग्ध हे । 
यह सोचना भ्रान्तियुवत है कि बुद्धि से सहजवोध की ओर जाने में 
अवौद्धिकता में प्रवेश करते हैं। वह सहजवोध, जो बुद्धि का परि- 
त्याग करता हूँ, व्यर्थ ह । वुद्धि और सहजव्रोध में भ्रनुरूपता होने के 
विपरीत सजीव ऐक्य हूँ । सहजवोध बुद्धि के परे ग्रवव्य हे किन्तु उसका 
विरोधी नहीं है; क्‍योंकि वह सम्पूर्ण व्यक्ति की वास्तविकता के प्रति, 


जिसमें बुद्धि की क्रियाशीलता भी निहित हें, प्रतिक्रिया हे । वह सम्यगू : 
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दर्शन हे । बुद्धि और सहजवोध क्रमिक प्हंखला बनाते हैं। उनकी nfa- 
च्छिन्नता किसी प्रकार खंडित नहीं होती हे । सहजबोध में हम उस गहन- 
तम बौद्धिकता में जाते हूँ जिसे प्राप्त करने की मानव-स्वभांव में क्षमता 
है । सहजवोध में अधिक गंभीरता से चिन्तन किया जाता है, अधिक di 
अनुभूति होती है और भ्रधिक सत्यता से देखा जाता है। हम उसमें ग्रपने 
सम्पूर्ण स्वभाव के आधिपत्य में होकर देखते और अनुभव करते हैं । तब 
हम मात्र बुद्धि के आंशिक मापदण्डो से वस्तुओं को नहीं झाँकते, हम 
समग्रता और संपूर्णता के साथ सोचते और अनुभव करते हैं । जहाँ बुद्धि 
एक विशिष्ट अंश की सूचक है वहाँ सहजबोध समस्त आत्मा का समावेश 
करता है। बुद्धि श्रौर सहजवोध का वह भेद परम नहीं है, दोनों ही 
आत्मा में हैं। दोनों का ही आत्मा में संयोग होता है और दोनों की 
क्रियाएँ परस्पर भ्राश्रित होती हैं। सहजबोधजन्य ज्ञान वौद्धिक रिक्तता 
का सूचक नहीं, वह मात्र वैचारिक अभाव का द्योतक है। वह वास्तव 
में बौद्धिक सहजवोध है जिसमें ग्रपरोक्षत्व और परोक्षत्व समाविष्ट 
हो जाते Eg राधाकृष्णन की धारणा है कि सहजवोध का विकास और 
उचित प्रशिक्षण आवश्यक d, यद्यपि यह उन्हीं के लिए कहा जा सकता 
है जिनका सहजबोध पूर्ण विकसित नहीं है । सम्पूर्ण आत्मा द्वारा उपाजित 
ज्ञान सहजवोध है जो अपने ग्रंशों से- चाहे वह भावना हो या बुद्धि-- 
ऊपर है। वह ज्ञान की पूर्णता का परिचायक तथा सम्पूर्ण ज्ञान 

इसके विपरीत बौद्धिक ज्ञान सदेव ही उन्नति को प्राप्त हो सकता ét 
सहजवोध में विकास या उन्नति का प्रश्‍न नहीं उठता | पर एसा पूण 
सहजवोध के लिए ही कहा जा सकता हैं । पूर्ण सहजबोध का पात्र वह 
व्यक्ति है जो संयोजित, सक्रिय भ्रौर सन्तुलित है । ऐसे व्यक्ति का सहज- 
बोध न मात्र ताकिक विश्लेषण है न उपयोगिताधादी बोध, श्रौर न वह 
व्यावहारिक प्रेरणाश्रो की ही उपज है । वह जीवन को अभिव्यक्ति देता 
है। वह प्रामाण्यम्‌ निरपेक्षम्‌ है। प्रमाण से परे, किन्तु स्वयंसिद्ध हैं। 


किसी प्रकार के भी गहन ज्ञान को व्यक्ति विना सहजबोध के प्राप्त नहीं 
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'कर सकता हैं । इसका स्पष्ट प्रमाण आज के युग का साहित्य, कला ओर 
दर्शन है । मनुष्य को उचित प्रेरणा देने और उसे mafaa करने में ये 


असमर्थ हैं क्योंकि इनकी जन्मदात्री अनुभूति गहनतम नहीं है । वह रचना 


श्रेष्ठ है जो दिव्य अनुभूति का रसास्वादन कराती है। वही ज्ञान सच्चा 


है जो अन्तरतम से स्फुरित होता है । सहजवोध के विना जीवन के किसी 
भी क्षेत्र का समुचित ज्ञान और उसका सत्य आकलन ग्रसस्भव है। महान्‌ 
आविष्कार और विशुद्ध गणित की समस्याएं भी इसकी अपेक्षा रखते 
हैं । आज झावश्यकता है कि हम सहजवोध को समझे, तथा उसके मूल्य 
आर उपयोगिता पर ध्यान दें। जीवन को शुभ बनाने के लिए उसे वुद्धि 
के साथ ही सहजवोध से नियमित करें । सहजवोध ही उस एकता, शान्ति 
आर कल्याण की विश्व में स्थापना कर सकता हे जिसके विना मानव- 
जीवन दिनोंदिन अन्धकारमय होता जा रहा है । सहजवोध उन सावभौम 
मुख्य मूल्यों को देता है जो स्वतःप्रामाण्य हूँ। उनकी सत्यता का न तो 
प्रश्‍न ही उठता है और न वह ताकिक पद्धति से सिद्ध ही की जा सकती 
है। यह उन मान्यताओं की ओर हमें ले जाता है जिनके विना जीवन 
'निरुहेव्य और घृणित हो जाएगा । 

वर्तमान युग विश्व-शान्ति, विश्व-ऐक्य, सह-प्रस्तित्व और सह-जीवन 
की पुकार कर रहा है। पर यह संवेद्य ज्ञान और विवेक की दृष्टि से 
रिक्त ध्वनियाँ हैं। संवेद्य ज्ञान और विवेक जगत्‌ को वाह्य भाव से 
सम्बन्धित विषयों की विविधता मानते हैं। तकं इस विविधता को परम 
नहीं मानता । वह विविधता को संगतिमय देखता है, जगत्‌ को व्यव- 
स्थित समग्रता .तथा तक-संगत अनेकता मानता है। यह ज्ञान की आव- 
श्यकता भी है । ज्ञान की संयोजित क्रियाशीलता व्यर्थ हो जाएगी यदि 
हम विश्व की वौद्धिकत#कर ग्रस्वीकार कर दें । ज्ञान जगत्‌ को वौद्धिक और 
आध्यात्मिक मानता है । विएव की सुसंगठित संगति की धारणा ताकिक 
निष्कर्ष मात्र नहीं है। यह झ्रास्था आत्मिक विश्वास है जो हमें ऐसे 
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विधान में संगति और एकता देखती है । ऐसी स्थिति में विचार, वास्तव 
में, मनुप्य की चेतना से निर्देशित तथा हमारे भ्रन्तर की दिव्यता से संचा- 
लित होता है । विश्व की संगति जीवन की वह Wee धारणा है जिसे 
मांत्र तके या चिन्तन से नहीं समभोया जा सकता है। यह वुद्धि-सम्मत 
अवश्य है किन्तु मात्र बुद्धि द्वारा उपाजित नहीं है। यह सहजवोधजन्य 
है | सहजवोध उतना ही समर्थ है जितना कि जीवन, जिसकी आत्मा से 
यह व्युत्पन्न हुआ है । सहजवोध वतलाता है कि विश्व भ्राध्यात्मिक विधान 

है, यद्यपि इसके बारे में स्पष्ट और संगतियुक्त ताकिक प्रमाण नहीं दिया 
जा सकता है । सहजवोध द्वारा हम उस एकता और संगति के प्रति सचेत 
हो जाते हैं जिसे आलोचनात्मक बुद्धि प्राप्त करने का प्रयास करती है । 

यह सच है कि जगत्‌ की आध्यात्मिक संगति पर जो गहन आस्था है, उसकी 
ताकिक व्याख्या करना ग्रसाध्य है। पर साथ ही सहजवोधजन्य ज्ञान का 

न तो निराकरण ही सम्भव है और न ऐसा करना मनुष्यों के हित में ही 
है। यदि हम सहजबोध के स्वयंसिद्ध, स्वतःप्रामाण्य सार्वभौम ध्रमेयों को 

नहीं श्रपनाएँगे तो जीवन असंभव हो जाएगा | श्रेष्ठतम वांछनीय धार- 
णाएँ, शुभत्व, संगति श्रौर सौन्दर्यं तथा ्रानन्द को धारणाएं सहजवोध 

जन्य हैं । ये बुद्धि द्वारा सिद्ध नहीं की जा सकतीं, किन्तु ये ग्रवौद्धिक SIX 
मिथ्या भी नहीं हैं। इनकी सार्थकता का अनुमोदन सहजवोध करता है 
अथवा TEMEA, विज्ञान, कला और सौंदर्यशास्त्र की प्राधा रभूत मान्यताझों 
एवं विश्व की नैतिक पूर्णता, तार्किक संगतिं, कला और सौंदर्यं का स्रोत 
गहन ग्रंतदूं ष्टि थवा सहजबोध है। ये आत्मा के श्रनुभव, सहज प्ररणाएँ 
झौर बोध हैं । ये उतने ही विवेकसम्मत हैं जितना कि भौतिक विएव है । 
इन्हीं का भ्रवलम्ब लेकर हम कहते हैं कि जीवन अर्थगमित एवं प्रयोज- 
नीय है । जीवन में निराशा के लिए स्थान नहीं है। हम जीवन को सार्थक, 
शुभ और सुन्दर बना सकते हैं । वस्तुओं का ्राभ्यंतरिक स्वरूप शुभ है । 
विश्व बोधगम्य है । जीवन का ध्येय शुभत्व की प्राप्ति है न कि मात्र 
भौतिक सुख का अर्जन। हमारा दृष्टिकोण उपयोगितावादी न होकर 
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आध्यात्मिक होना चाहिए । प्रकृति के जगत्‌ झौर चेतना के जगत्‌ के 
साम्य को ग्रथवा अस्तित्व और मूल्य के ऐक्य को सांसारिक बुद्धि समभने 


में असमर्थ है । ये हमें सदुगुण और शुभत्व का संदेश देते हैं। सहजवोध 
हमें वताता है कि प्रकृति शुभत्व की प्राप्ति के लिए विकासशील है । हमें 
अच्छा बनना है। शुभ हमारा लक्ष्य हे आर इसी का हमें साधनरूप में 
वरण करना है । तक और नैतिकता के स्वीकृत ग्राधार-सत्य झुलत सहज- 
वोधजन्य हैं । ये मनुष्य-चेतना के वे सत्य हैं जो जीवन को शासित करते 
हैं । maaga सुख, सौंदर्य और कल्याण का आकांक्षी है। वह दुःख, 
अविद्या और कुरूपता को मिटाने का स्वभावतः प्रयास करता है। ये 
उसकी सच्ची ग्रांत्मा के प्रतिकूल EO मनुष्य में अपने आत्मस्वरूप को 
पहचानने की सहज जिज्ञासा है । वह अपनी वास्तविक आत्मा से ग्रव- 
गत होकर उसकी संभावनाओं को गहनता में पैठना चाहता है । आत्म- 
ज्ञान में सभी प्रकार के सहजबोधों का समावेश है। मनुष्य के मानस का 
चेतना से युक्त होना ही आत्मज्ञान है । ज्ञान की सवंविधि उन्नति ATN- 


' ज्ञान का विस्तार तथा मानव-मन का अपने NAT की चेतना से ग्रधिका- 


धिक समीकरण है । सभी अनुभव आत्मा से उद्भूत होते हैं और उसी 
में आश्रय पाते हैं। वह बुद्धि और इन्द्रियों की पकड़ के परे है यद्यपि ये 
दोनों उसी के द्वारा जानते हैं ! 

सहेजवोध से निर्देशित मार्ग सच्चा धार्मिक मार्ग है। धामिक वह 
है जो जनमत, परम्परा और रूढ़ि-रीतियों का पालन तभी करता है जब 
उन्हें उसके सहजबोध की स्वीकृति प्राप्त हो जाती है । किन्तु जब जन- 
मानस घर्म को मात्र विश्वास, परम्परागत आस्था का प्रतिबिम्त्र मानकर 
उसे बौद्धिकता श्रौर सत्य दृष्टि से वियुक्त कर देता है, तब वह धमे के 
नाम पर उस म्रन्धविरत्रा और रूढिवाद की चादर ग्रोढ़ लेता है जो 
कुत्सित और विद्वेषमूलक है । ऐसा धर्माचरण धार्मिक जीवन नहीं हूँ । 
पण्डित, पुरो हितों या ग्रन्थों के आदेश का यंत्रवत पालन करना उन बाह्य 


नियमों का पालन करना है जो अ्रत्ततंथ्य-शून्य एवं सत्य की चेतना से 
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few हैं। ऐसे नियमों का पालन जनसामान्य वाध्यतावश अ्रथवा पुर- 
स्कार की इच्छा और दण्ड-भय से करता है, इसलिए नहीं कि ये उसकी 
सत्यात्मा द्वारा प्रेरित हैं ये नियम उसे आत्मिक आनन्द देने में असमर्थ 
& । ये मात्र उस मनोमालिभ्य, फूट और घृणा का प्रसार कर रहे हैं जो: 
गाज विश्‍व में सवंत्र घर्म के नाम पर मिलती है। राधाकृष्णन का 
कहना है कि धर्म वाह्याडम्वर नहीं है । वह आत्मिक जीवन एवं प्रज्ञा" 
है । धर्म तत्त्व से ग्रवगत हुए विना अथवा अन्तर से सत्य को समझे विना 
हम धामिक जीवन व्यतीत नहीं कर सकते है । भ्रन्तरज्ञान सहजवोध 
एवं सम्वोधि है । सच्चे ग्रथ में धाभिक वही है जिसे सम्बोधि प्राप्त हो 
गई हो । धर्म स्वानुभूतिजन्य है । वह आध्यात्मिक विश्वास है । समस्त 
व्यक्तित्व या सम्यक्‌ आत्मा के केन्द्रीय सत्य का अनुभव या उसके प्रति 
प्रतिक्रिया ही धार्मिक श्रनुभव है। इसे न तो आत्मगत कल्पना कह' 
सकते हैं रौर न अन्तर का संवर्धन ही । यह उसका बोध है जो कि मात्र! 
व्यक्ति से परे है। जीवात्मा के एकान्त को वह विश्‍वात्मा भंग कर देती? 
है जिसे व्यक्ति अपना ही अनुभव करने लगता है। विश्वात्मा जीवात्मा 
में प्रकट होकर विश्‍व की सत्तात्मक एकता को चरितार्थं कर देती है। 
सहजवोधजन्य ग्रास्था की तुलना किसी एक के विचार अथवा अनेकों 
द्वारा स्वीकृत मत से नहीं कर सकते हैं। दूसरे द्वारा अजित मत को, 
चाहे वह सत्य ही हो, स्वीकार-मात्र करना धमं नहीं है। घमं गात्मा की 
अन्तदु ष्टि है, वह शक्ति जिसके द्वारा झाध्यात्मिक वस्तुओं तथा सत्य को 
आत्मा उतनी ही सहजता से समक लेती है जितनी सहजता से नेत्रेन्द्रिय 
भौतिक वस्तुओं को देखती है । द्रष्टाओं को अपनी आ्राध्यात्मिक दृष्टि के 
बारे में विश्वास, संशयहीनता और साधिकारिता को qur ही भावना 
होती है जैसी कि हमें भ्रपने भौतिक प्रत्यक्ष के are में होती है : साक्षात्‌ 
कृत धर्माण: । | 

घामिक ज्ञान सहजबोध या सत्य अनुभूति है | सहजबोधजन्य ज्ञान 
ही प्रामाणिक, स्पप्ट, frata भर श्रेष्ठ है । किन्तु कठिनाई तव प्रतीत 
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होती है जब धार्मिक भ्ननुभूति के भ्रन्त्गंत कोई विशिष्ट प्रकार की अनु- 
भूति नहीं मिलती है। अनुभवों का तुलनात्मक अध्ययन स्पष्ट कर देता 
है कि धामिक अनुभव की व्याख्या प्रत्येक धर्म ने भिन्न प्रकार से की है। 
विश्व में जितने धमं हैं उतने ही प्रकार के अनुभव भी हैं । फिर प्रत्येक 
धर्म के भ्रनेक ग्रनुयायी हैं और प्रत्येक झनुयायी का अनुभव उसकी 
विशिष्ट सम्पदा है। उसके मानसिक व्यक्तित्व, ऐतिहासिक, राष्ट्रीय और 
सामाजिक स्थिति तथा शिक्षा, संस्कार और भाषा के अनुरूप उसका 
घामिक अनुभव है। अनुभूतियों का वैचित्र्य अथवा रहस्यमयी भ्रन्त- 
दुष्टियों का भेद कया हमें शंकालु वना देता है ? क्या धाभिक अनुभूति 
की सत्यता संदिग्ध है ? राधाकृष्णन के अनुसार अनुभव के स्वरूप 
आर उसकी व्याख्या के बारे में चाहे हम कितना ही विवाद कर लें 
पर उसकी सत्यता पर सन्देह नहीं किया जा सकता है। वह है यह 
एक अकाट्य सत्य है। जो लोग धार्मिक भ्रनुभवों को उनकी भिन्नता 
के कोरण असत्य घोषित करते हैं वे इस सामान्य मनोवैज्ञानिक सत्य 
से भ्रनभिज्ञ हैं कि अनुभव कैसा भी हो उसका प्रत्यक्ष सम्वन्ध व्यक्ति 
से है। घामिक सत्य जिस व्यवित के माध्यम से ग्रभिव्यक्त होता है उसमें 
उसकी भ्रमिट छाप रहती है। व्यक्ति का मानसिक, शारीरिक, सांस्कृतिक, 
कलात्मक विधान वह पृष्ठभूमि है जिसकी पीठिका में ग्रनुभव को 
समझना होता है । प्रत्येके धामिक प्रतिभा भागवत रहस्य को अपनी 
योग्यताओं झौर विशिष्टता्रों में गुम्फित कर व्यक्त करती है। धार्मिक 
अभिव्यक्ति में वातावरण, भाषा और प्रतीकों का अन्तर स्पष्ट है। धार्मिक 
अनुभव सत्य का विशुद्ध यथातथ्य प्रस्तुतीकरण नहीं है। वह i4 
करने वाले मानस के विचारों रौर पूवंग्रहों से प्रभावित होने के कारण 
उसकी प्रकृति का प्रतिविम्ब भी है । यही कारण है कि दो श्रेष्ठ कलाः 
कृतियाँ या धार्मिक अनुभव कभी समान नहीं हो सकते । महान्‌ सहजबोधों 
में सदेव व्यक्तित्व की छाप रहती है। दिव्य भ्रपने-आपको व्यक्तियों के 


मूल yingi भ्रौर स्वभावजन्य विशिष्टताओं के विधान के भीतर से व्यक्त E: | 
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करता है । परम जव भक्त के हृदय में प्रतिष्ठित हो जाता है तब उसके 
भावनानुरूप साकार हो जाता है । भक्त उसका मानवीकरण कर देता है। 
उसमें निजत्व और व्यक्तित्व आरोपित कर उसे ज्ञान, संकल्प और राग से 
युक्त कर देता है । हिन्दू धमं परम सत्य को वैयक्तिक दृष्टि से उत्तम पुरुष 
एवं परम पुरुष मानता है। वह परम ज्ञाता, महान्‌ प्रेमी और पूर्ण संकल्प 
है । विश्व का सृजनकर्त्ता, संरक्षक, संहारक एवं ब्रह्मा, विष्णु और महेश 
हे | वह गोपियों का हृदयेश्वर है । किन्तु इसी सत्य के दाशंनिक स्वरूप 
का निरूपण करते हुए हिन्दू धर्म वार-वार कहता है कि उसके अतिमान- 
वीय स्वरूप को विस्मृत नहीं किया जा सकता है । केन्द्रीय सत्य निगुण 
तथा निराकार है । व्यक्ति के सम्बन्ध में वही पुरुषोत्तम ह्‌ । उसकी नेक 
प्रकार से व्याख्या की गई हूँ : एकं सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति । जव यह सम 
में ग्रा जाता है कि धामिक अनुभव भक्त की मनःस्थिति को भी प्रतिः 
विम्वित करता है एवं सत्य मानसीकरण द्वारा प्रकट होता है तव ईश्वर 
के स्वरूपों की विभिन्नता सरलता से बोधगम्य हो जाती है । ईश्वर का 
विष्णु, शिव, राम, कृष्ण आदि वर्णन उसकी भ्रात्मपरकता भ्रथवा ग्रात्म- 
गत अस्तित्व का द्योतक नहीं है। ये विरोधी धारणाएँ मात्र यह वतलाती 
हैं कि परम चैतन्य भक्तों की भावनाओं के भ्रनुरूप विभिन्न स्वरूपो में 
प्रकट होता हैं । भक्त की भावना उसे नैतिकता का संरक्षक, न्यायाधीश, 
शासक, पिता, सखा, प्रेमी आदि किसी प्रकार से देख सकती है । प्रत्येक 
अपनी चित्तवृत्ति के माध्यम से ही उसके दर्शन करता है | धार्मिक ग्रनु- 
भूति का सम्वन्ध अनेक व्यक्तियों के विभिन्न भ्रनुभवों से हैं। वह विश्वतो- 
मुखम्‌ है। उसकी व्याख्या भ्रनेक प्रकार से की गई है । उसे भ्रनेक अर्थ 
प्रदान किये गए हैं । प्रत्येक अनुभव भौर र्थ अपने सन्दर्भ-विशेष में सत्य 
है । किसी के भी सहजबोध अथवा अनुभव की ग्रर्वहेलना करना ्रनुचित 
है। वेद, पुराण और महाकाव्य सभी इस पथ में प्रामाणिक हैं कि वे 
महान्‌ व्यक्तियों के ग्रनुभवों और विचारों को अभिव्यक्त करते g । अतः 
सर्वागमाप्रामाण्या, यह कहना कि हिन्दुत्व में जो भगवान्‌ की विभिन्न 
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व्याख्याएँ मिलती हैं अथवा धामिकों के जो वैचित्र्यपूर्ण अनुभव हैं, वे 


'उनके अपसामान्य व्यक्तित्व, अतिभावुकता, मानसिक रोगों श्रथवा रुग्ण 


भानस की उपज हैं, न कि वे भगवान्‌ के वस्तुगत ग्रस्तित्व के प्रमाण हैं, 
सत्य से वरवस आँख मूँद लेना है । धार्मिक अनुभूति प्रत्येक की स्वतन्त्रता 
का आदर करती है । प्रत्येक व्यक्ति सत्य का अनुभव कर अपने मानसिक 
व्यक्तित्व के माध्यम से सत्य को ग्रहण कर सकता है । यह एक मनो- 
वैज्ञानिक सत्य भी है कि प्रत्येक का अनुभव उसका निजी अनुभव है। 
अनुभव, चाहे कैसा भी हो, व्यक्तित्व के ही परिप्रेक्ष्य में समभा जा सकता 
है। धार्मिक अनुभव को उन्होंने हास्यास्पद कहा है जिनमें इस श्रनुभव 
की क्षमता नहीं है । तकं के अनुसार जो तथ्य सावेजनीन नहीं है वह 
असत्य है। घामिक अनुभव आध्यात्मिक जागरण का विषय है। यदि कुछ 
का श्रन्तर इतना उन्नत नहीं है कि वे धार्मिक अनुभव प्राप्त कर सके तो 
उनके आधार पर उस अनुभव को असत्य नहीं कहा जा सकता जो जीवन्त, 
स्पष्ट और स्वत:सिद्ध है तथा जो जीवन की गहनताथ्रों का सूचक है । 
अपवाद के आधार पर किसी की वात की श्रसत्यता सिद्ध नहीं की जा 
सकती । अपवाद को प्राश्रय देने पर घामिक सहजवोघ ही नहीं सभी प्रकार 
के वैज्ञानिक, कलात्मक, सांस्कृतिक सहजवोधों श्रादि को असत्य घोषित 
करना पड़ेगा । झाइन्स्टाइन के सापेक्षवाद को समझने की विश्व में 
कितनों को क्षमता है, यह विचारणीय है । वहुतों के लिए गायन गदभ 
आलाप तथा भ्र्थहीन कोलाहल है और बहुतों के लिए सौन्दर्यवोध व्यक्तिः 
गत छिछली भावुकता है । क्या इससे यह परिणाम निकलता है कि नन्दः 
तिक वोध और संगीत आकाश कुसुमवत्‌ हँ । धार्मिक अनुभव इसी अर्थ 
में असाधारण है जिस ग्रथ में सभी प्रतिभा असाधारण है । किन्तु इसका 
यह अर्थे कदापि नहीं है कि धामिक अनुभव परीक्षणीय नहीं है। यदि हम 
आवश्यक कष्ट उठाने को तत्पर हों एवं आध्यात्मिकता का प्रशिक्षण 
आर विकास कर लें तो. धार्मिक भ्रनुभव का परीक्षण कर सकते हैं। | 
घामिक क्षेत्र में सच्ची और भूठी अनुभूतियों के अन्तर को न केवल तर्के | | 
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द्वारा किन्तु जीवन ओर अनुभव द्वारा सिद्ध किया जा सकता है श्रथवा 
विभिन्न धामिक धारणाओं पर प्रयोग करके तथा उन्हें शेष जीवन से संव 
धित करके हम सत्य अनुभूति को समझ सकते हैं । जो कोई भी चाहे वह 
परीक्षणीय प्रतिवन्ध ग्रथवा शतं को स्वीकार करने पर सत्य का पुनरनुभव 
कर सकता है । यद्यपि धामिक सत्य अनुभूतिजन्य है और वह सहजवोध 
की अपेक्षा रखता है न कि ताकिक बोध की, तथापि हिन्दू ऋषि-मुनियों 
ने संशयालु मानस का समाधान करने के लिए यह आवश्यक समभा कि 
वे उसकी वौद्धिकता को स्थापित करें एवं अपनी गहनतम धारणा को 
इस भाँति वाणी दें कि सर्व-सुलभ, सवं-स्वीकृत और स्व-्रनुमोदित हो 
सके । 

धर्म-जिज्ञासुओं के लिए ऋषियों के अनुभव अर्थंगर्भित हैं । वे उनसे 
बहुत-कुछ सीख सकते हैं, यद्यपि सत्य अंततः स्वानुभूति का ही विषय है । 
सत्य ज्ञान के लिए या सच्चा जीवन जीने के लिए अपने भ्रन्तर का विकास 
आवश्यक है । परम्परा का यंत्रवत्‌ पालन करके श्रथवा अन्धविशवास को 
पूजकर हम न आत्म-संरक्षण कर सकते हैं भौर न दूसरे का संरक्षण ही। 
ईसाई ईश्वर-ज्ञान. जिसने यूरोपवासियों को प्रभावित किया है, मूक आज्ञा- 
पालन को मानता है। किन्तु हिन्दुत्व जिस आस्था को अपनाता है वह 
अधिकारियों के आदश का मौन पालन नहीं है, वह सच्चे अर्थ में आध्या- 
त्मिकता में जीना है | वह सत्य का साक्षात्कार एवं सहजवोध है, न कि 
आअबौद्धिक नियमानुवर्तत । सत्य ज्ञान मात्र बुद्धि की धरोहर न होकर 
मनुष्य के समस्त व्यक्तित्व या आत्मा की धरोहर है । आध्यात्मिक जीवन 
किसी जटिल वैचारिक समस्या की भाँति नहीं है जो अवकाशपूर्वक एकांत 
कक्ष में सुलझाई जा सकती है । वह सत्य का TENA तथा भगवान्‌ का 
साहचर्य प्राप्त करना है । वह एकत्व की अनुभूति, भगवान्‌ को जानना 
तथा भगवानमय हो जाना है। आत्मा को सार्वभौम भात्मा के स्तर पर 
लाना ही आध्यात्मिक जीवन है । सत्य एवं धर्म की ऐसी व्याख्या करने 
वाला हिन्दुत्व वैदिक mI को रूढ़िवादी nå में परम आदेश नहीं 
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कहता, वह किसी स्थिर afen मत का ग्रालिंगन नहीं करता है । वेदों 
में पूर्णात्माओं के सम्बन्धों का वणन मिलता है। दिव्य मनीषियों ने 
अपने तप द्वारा उस सत्य को प्राप्त किया है, जो सवंव्यापक ग्रौर स्वत:- 
सिद्ध है। वैदिक आदेश इसी श्रथ में वरणीय, श्रेष्ठ ओर परम g कि 
उनमें निहित ज्ञान अत्यधिक प्रामाणिक है । यह ज्ञान सैद्धान्तिक तत्त्वो को 
उतना नहीं व्यक्त करता जितना कि वह स्वयं जीवन का प्रतिलेख है । 
वेदों में उन ऋषियों की ग्रन्तद ष्टि का वर्णन है जिन्होंने श्राध्यात्मिक जीवन 
आत्मसात कर सावंभौम चैतन्य का श्रनुभव किया है। वेद उन ग्रात्माग्नों के 
आध्यात्मिक अनुभवों को वाणी देते हें जो वास्तविकता के वोध से सम्पन्न 
हैं । हिन्दुत्व में यौगिक प्रत्यक्ष को प्रमाण माना है और वेदों को इसी 
र्थं में प्रामाणिकता ग्रौर मान्यता प्रदान की है कि वे घमं के विशेषज्ञों 
भ्र अधिकारियों के दुर्लभ भ्रनुभवों को साकार करते हे । ऋषियों ने 
सत्य को ताकिक विवेचन या व्यवस्थित दर्शन के रूप में प्राप्त नहीं किया 
है। वह समस्त आत्मा की अनुभूति तथा तप का परिणाम है । वेदिक 
आदेश इसी अर्थ में ऋषि-मुनियों के सिद्ध दर्शन के प्रतीक हैं न कि किसी 
विशिष्ट व्यक्ति के विशेष आदेश के प्रतीक, जिन्हें सम्यक्‌ श्रात्मा का 
सत्य होने के कारण अबौद्धिक नहीं कहा जा सकता । ये विइलेषणीय 
और परीक्षणीय हैं, किन्तु इनका परीक्षण वही कर सकता है जिसमें 
योग्यता और क्षमता है अथवा जो उसका अधिकारी है । 
ग्रपरोक्ष-ज्ञानिथों की प्रतिभा को मानसिक प्रलाप कहकर त्याज्य और 
असत्य नहीं कहा जा सकता । महान्‌ योगियों ने अपनी अद्वितीय वौद्धिक 
क्षमता, सूक्ष्म विवेक तथा व्यावहारिक योग्यता द्वारा सिद्ध कर दिया है कि 
वे उन्मादग्नस्त नहीं थे। सभी देशों रौर युगों के सहजज्ञानियों ने भगवान्‌ 
या परम सत्ता के सम्वोधिजन्य ज्ञान का भ्रभिसाक्षीकरण किया है । 
निश्चय ही परम सत्य को झनुमानित ज्ञान द्वारा सिद्ध नहीं किया जा 
सकता ॥६वह सर्वोच्च सत्य है, जो तर्कजन्य है, न संवेदनजन्य ही । वह 


मात्मा की,गहुनता में पाया जाता है। उसकी प्रामाणिकता आत्मा के | 
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अपने प्रति विश्वास द्वारा निर्धारित है । उसमें निइचयात्मकता की वह 
आंतरिकता रहती है जो जीवन की एक विशेष पद्धति के द्वारा ही प्रेषणीय 
है । सत्य को कोई भी विना दृढ़ ग्रात्म-प्रयास के नहीं पा सकता है । 
जितने भी वौद्धिक प्रयास भगवान्‌ को सिद्ध करने के लिए किये गए हैं वे 
तार्किक जाल की भूलभुलेया में घूमकर अन्त में आत्म-पनुभूति की शरण 
लेते हैं। भगवान्‌ के अस्तित्व को ताकिक रूप से प्रमाणित नहीं किया 
जा सकता है। ताकिक ज्ञान प्रतिभासित जगत्‌ तथा देश-काल कारण के 
विश्व तक सीमित है। यद्यपि परम ज्ञान अनुमानित ज्ञान का अतिक्रमण 
करता है, तथापि wg स्वयं अत्यधिक सत्य है। उसकी अदम्यता सिद्ध 
करती है कि उसे न तो काल्पनिक आरोपण कह सकते हैं और न बौद्धिक | 
आवेग ही । यह जीवन की वह अनन्ये थाती है जो जीवन को ग्रथ 
और लक्ष्य प्रदान करती है । दिव्यता आध्यात्मिक जीवन में संस्थापित 
होती है न कि तकंयुक्ति द्वारा और यही उसकी भश्रव्णनीयता का रहस्य 
है । उसकी अवर्णनीयता उसके विषयीगत होने का प्रमाण नहीं है, भौर न 
अनुभवों की भिन्नता के ग्राधार पर उसके स्वरूप के भिन्न वर्णन ही उसकी 
असत्यता को सिद्ध करते हैं। समस्त विश्‍व के दिव्य rupe ष्टि-सम्पन्न 
सिद्धो में ग्रन्य मतभेद होते हुए भी यह मतेक्य है कि धामिक अनुभव 
मूलत: दिव्य के साथ साक्षात्कार है । WE प्रत्यगात्मा का अनुभव एवं वह 
अपरोक्ष ज्ञान है जो वाणी से परे है किन्तु वाणी जिसके मित हे । 
राधाकृष्णन्‌ का कहना है कि धार्मिक वोध एवं सहजबोध पर 
अविश्वास करना उस संदेहवाद को अपना लेना है जो शंका, निराशा, 
उद्देद्यहीनता, निष्क्रियता का परिचायक है। वैज्ञानिक मानस ने सहज- 
बोध के शाइवत सत्यों पर संदेह कर जीवन को निष्प्राण, छिछला और 
मरणोन्मुख बना दिया है। यह शाइवत सत्य भ्रेपता प्रमाण स्वयं है । 
इसका विरोधी अकल्पनीय है । वौद्धिक रहते हुए हम ऐसे सत्य पर अवि- 
रवास नहीं कर सकते, यह आत्मा का अपना, उसका प्राकृत सत्य है। E 
सहजबोध का सत्य संवेदनाओं से प्राप्त या तकंशास्त्र द्वारा अनुमानित 
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तथ्य नहीं है । संबोधि सत्य वह सत्य है जिसके बिना किसी प्रकार का 
संवेदन, प्रत्यक्ष अनुभव या विचार संभव नहीं है। वह आत्मज्ञान है । 
आत्मज्ञान का निराकरण सभी ज्ञान और जीवन का निराकरण है । हम 
समस्त ज्ञान को बाह्य मापदण्ड पर आधारित नहीं कर सकते । मात्र 
बाह्य मापदण्ड को मानने पर हम अनवस्था के दोष से युक्त हो जाएँगे । 
एक का मापदण्ड दूसरा और दूसरे का तीसरा--इस भाँति यह क्रम उस 
अनन्त तक चला जाएगा जिसका कोई अन्त नहीं । अनवस्था का दोष 
गान्तरिक मापदण्ड की अनिवार्यता स्थापित करता है। आत्मज्ञान श्रात्म- 
प्रमाणित ज्ञान है । यह पूर्ण श्रौर निरपेक्ष है । इसमें मानस सहज भाव 
से सत्य की ओर झुकता है। तार्किक ज्ञान सत्य-अ्रसत्य का मिश्रण है 
क्योंकि उसमें मानस व्यावहारिक “उद्देश्यों से ग्राच्छादित हो जाता है । 
ग्रतः सत्य की प्राप्ति के लिए मानस को पहले शुद्ध कर इच्छाश्रों, 
चिन्ताओं, स्वार्थों और रुचियों से मुक्त करना होता है। मानस अपनी 
विशुद्धावस्था में ज्ञाता-ज्ञेय, सत्य और भ्रन्ति के उस भेद से ऊपर उठ 
जाता है जो सामान्य ज्ञान की आवश्यकता है । वह जो चितनावस्था या 
ताकिक ज्ञान के परे है उसका ताकिक बोध संभव नहीं है । समस्त जीवन 
की परम धारणा हमारे अन्तर की चेतना है। मनुष्य के भीतर दिव्यत्व 
है । जीवन ईश्वर है और उसका प्रमाण स्वयं जीवन है यदि हमारे 
भीतर यह भ्रनन्य विश्वास न हो कि हम दिव्य हैं तो हम जी नहीं सकते | 
दिव्यता की धारणा हमें बताती है कि हम भ्रकेले नहीं हैं । दिव्यत्व मनुष्यत्व 
है। यही मानव-जीवन का संबल, उसकी इवास, गति और प्रकृति, आशा 
आर उल्लास है । 

इस बोध और भाव को प्राप्त करना या समभना प्रत्येक के लिए 
सरल नहीं है । यह असिधार है । वही इस पर चल सकता है जो तपःपूत 
है, जिसमें इसे समझने की क्षमता है । सत्य को जानने की आस्थायुक्त 
तीब्र जिज्ञासा होनी चाहिए | यदि मात्र कुतर्क या कुसंदेह के लिए श्रुति 
या सिद्ध दर्शन का अध्ययन करे ग्रथवा पहुँचे हुए महात्माझ्नों के प्रवचन 
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सुनें तो मानस सत्य से कभी भी प्रकाशित नहीं हो पाएगा । उन्मुक्त 
हृदय और मन से ही सत्य ज्ञात हो सकता है। सत्य को समभने के लिए 
सहंजवोध का प्रशिक्षण और विकास आवश्यक है । चेतना-सम्वन्धी तथ्यों 
को समझने की विशिष्ट योग्यता प्राप्त करने के पश्चात्‌ ही धामिक अनु- 
भवों पर विचार करने का अधिकार प्राप्त हो सकता है । विना सत्य का 
मनन और उसका अनुभव किए उसकी कटु आलोचना करना अपने ही 
अविवेकान्धकार को व्यक्त करना है । जिस भाँति शास्त्रीय संगीत या श्रेष्ठ 
कला का मूल्यांकन विशिष्ट योग्यतावाला व्यक्ति ही कर सकता है, उसी 
भाँति अधिकारी व्यक्ति ही परम सत्य की अनुभूति कौ सच्चाई या मुठाई 
का विवेचन कर सकता है। हिन्दुत्व धामिक कहे जाने वाले सभी श्रनु- 
भवों को प्रमाणित या स्वीकृत नहीं मानता है, किन्तु वह साथ ही यह 
भी साधिकार कहता है कि परम सत्य के बारे में धामिक अनुभव के 
प्रमाण, सिद्ध प्रमाण या योग्य-प्रत्यक्ष की उपेक्षा नहीं की जा सकती । 
सच्ची धामिक ग्रन्तदु ष्टि ग्रवौद्धिक me नहीं है । यह वह श्रास्थाजन्य 
विवेक है जिसका वैज्ञानिक सैद्धान्तिक भौतिकशास्त्र में प्रयोग करता हैं! 
सार्वभौम नियमों और परम सत्य को समझने के लिए एकमात्र मार्ग 
सहजवोध का ही है, न कि तक का । अनुभवों के सहानुभूतिपूर्ण वोध 
पर आधारित सहजवोब ही सावंभौम सत्यों को परख सकता है । हिन्दुत्व 
ने सदैव इस बात को दुहराया है कि परम सत्य असंग है, उसे सापेक्ष 
बुद्धि ग्रहण नहीं कर सकती । उसने कभी भी उस एक परम सार्वभौम 
चेतना की सत्यता पर सन्देह नहीं किया जिसके स्वभाव के वारे में प्रश्‍न 
करने पर आऔपनिषदिक आपंज्ञानी मौन हो गए Ei भ्रधिक पूछने पर 
उन्होंने mar «ISTE आत्मा ।' परम सत्य के वारे में कुछ नहीं 
कहा जा सकता है। वह वाणी और संकेत की पकए के परे है । याज्ञवल्क्य 
का 'नेति नेति” उस गम्भीर मौन को इंगित करता है जहाँ भक्त अपने को 
खो देते हैं एवं उनका निजत्व विश्वात्मा मे' मिल जाता है। मनुष्य का 
मानस इस परम मौन या नकारात्मकता को स्वीकार करने में कठिनाई 
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पाता है । पर यह सच है कि धामिक अनुभूति को भाषा व्यक्त नहीं कर 
सकती EI परम का भावात्मक स्वरूप निर्धारण करना असम्भव हे । वंह 
पूर्णत: अनुभवातीत तथाः अनुभावात्मक विचारों से परे है । यह, वह मूल 
चेतना है जिसका ताकिक ज्ञान द्वारा बोध सम्भव नहीं है तथा जो विशुद्ध 
भ्रान्तरिकता है, जिसकी प्रत्ययात्मक व्याख्या हो ही नहीं सकती हे । यह 
अविभाज्य एकता है जो श्रात्मा से अभिन्न है। परम वह वास्तविकता d 
जिसमें सत्‌ और चित्‌ एक ही है । परम के अपरोक्ष आध्यात्मिक वोध में 
ज्ञान और अस्तित्व का भेद मिट जाता है । इसकी प्राप्ति आध्यात्मिक 
जीवन में होती है न कि तकं-युक्ति द्वारा । यह, वह अ्रनुभव है जो 
अद्वितीय, ग्रात्म-ञ्ञासित और अवर्णनीय हे । जहाँ एक ही है वहाँ वाणी 
अवरुद्ध हो जाती है । वाणी द्वैतभावमय है । सत्य अद्वय है । हम ठीक- 
ठीक यह भी नहीं कह सकते कि वह एक है । बुद्धि उस एकत्व की व्याख्या 
करने के प्रयास में उसे विशिष्ट और सीमित वस्तुओं का परिधान पहना 
देती है और स्वयं विरोधों, असंगतियों तथा कठिनाइयों के जाल में फेंस 
जाती है। परम को सांसारिक वस्तुओं की भाँति नहीं समझा जा सकता। 
वह जगत्‌ की अन्य वस्तुओं की भाँति कोई विषय नहीं है । परम वह 
चेतना है जो कि अ्रनुभवात्मक ज्ञान के विपय ग्रौर विषयी से भिन्न है। 
इस चेतना के स्वरूप को न निर्धारित ही कर सकते हैं और न सिद्ध ही 
कर सकते हें । यह स्वतःप्रकाश और स्वत:सिद्ध हे । इसके अस्तित्व को 
सिद्ध करने के लिए जितने भी प्रमाण प्रस्तुत किये गए हैं वे ग्रसफल रहे 
हें । अस्तित्व को प्रमाणित करने के क्रम में विचारकों ने इसे विषय में 
परिणत कर दिया । परम या चेतना, जीवन एवं समस्त जीवन है, वह 
कोई वस्तु नहीं है । वह अपने-आपमें और अपने ही द्वारा सत्य है । यद्यपि 
परम के स्वरूप को निर्धारित नहीं किया जा सकता है तथापि उसके वारे 
में जब चितन जाग्रत होता है तव कल्पना उसे आकार दे देती है। निगुण 
सगुण हो जाता है । परम पुरुष के रूप में सत्यं, शिवं एवं सौन्दर्य को 
मृतिमान कर देता हे । 


L] - P 
RAN Ties . 


< M 
Me 


OO O- Ó me O aeva -——À 000000 o 


-घामिक अनुभूति १८५ 
सहजबोध सत्य साक्षात्कार है । अतः दर्शन बुद्धि की रचना नहीं, 
बह अन्तदूं ष्टि की अभिव्यक्ति है । दर्शन को मात्र इन्द्वात्मक विकास और 
ताकिक पद्धति नहीं कह सकते EO यह अन्तरतम का दशन है जिसकी 
अभिव्यक्ति के लिए तकं और भाषा की आवश्यकता है। हमें यह सदेव 
'व्यान में रखना चाहिए कि अनुभव का वुद्धीकरण या तर्कीकरण समस्त 
सत्य नहीं है। दर्शन के महान्‌ सत्य सिद्ध नहीं किए जा सकते, वे 
देखे या अनुभव किए जा सकते हैं। ग्रनुभव गूंगे का गुड़ है जिसे तत्त्वतः 
गंगा ही जानता है। अनुभव अकथनीय, अवर्णनीय आर अनिवंचनीय 
है । सत्ता मात्र तात्त्विक प्रत्यय या धारणा नहीं है । अनुमान और तर्क 
उसका सम्यक्‌ ज्ञान नहीं दे सकते हें । वह ग्राध्यात्मिक जीवन्त सत्‌ तथा 
सम्वोधि या अपरोक्षानुभूति का विषय हे । शंकराचार्य ने श्रुति को इसी 
अर्थ में प्रमाण कहा है कि उसमें सिद्धों के सम्पूर्ण अनुभवों का आलेख 
निहित है । श्रुति स्वतःसिद्ध है क्योंकि जिन अनुभवों का वह ग्रमिलेख्न 
रखती है वह स्वतःप्रमाणित है । किन्तु इसका यह कदापि sp नहीं कि 
श्रुति या सिद्ध अनुभव अन्य सभी प्रकार से अगम्य है। वे वोधगम्य हैं । 
उनकी सत्यता को वुद्धि, अनुमान, कार्ये-का रणत्वभाव, उपमा और प्रतीकों 
द्वारा समझा जा सकता है। पर ऐसे प्रमाण भ्रौर स्पष्टीकरण सदैव 
अधूरे ही रहेंगे, क्योंकि प्रत्यक्षानुभूति का पूर्ण अनुभूति एवं सत्य के साथ 
सम्पर्क है। वह आत्मा के साथ तादात्म्य की अनुभूति है। ब्रह्मानुभव में 
सव-कुछ आत्मरूप ग्रनुमव होता है । ज्ञाता, ज्ञान की पद्धति और ज्ञेय के 
बीच पूर्ण अभेद हो जाता है । ज्ञाता भ्रौर ज्ञान का जो भेद अनुभवात्मक 
ज्ञान के लिए आवश्यक है वह परम Wd में मिट जाता है । परम कोई 
बौद्धिक विचार नहीं है, वह जीवन्त वास्तविकता है । परम अनुभव ग्रनन्य, 
अकथनीय और अप्रेषणीय है । वह आत्मबोध है। उसमें निशचयात्मकता 
की भावना निहित है । अकेली आत्मा ही उसकी Ver है। यह मनुष्य के 
इस बोध की प्राप्ति पर आधारित है कि उसकी श्रात्मा दुःख से मुक्त विशुद्ध 
चेतना है । दुःख सत्ता से वियुक्त होने का परिणाम है और जव वह भाव 
दूर हो जाता है दुःख समाप्त हो जाता है । 
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मनुष्य का अस्तित्व क्षर-अक्षर का सम्मिलन है । उसकी वास्तविकताः 


दयर्थक है : वाह्य और आन्तरिक । अपने वाह्य एवं प्रतिभासित रूप में 


वह देह, प्राण, मन IX इन्द्रिय है । स्थूल और सूक्ष्म शरीर का योग है । 
अन्न, प्राण, मन, विज्ञान का समूह हे । वह भोवता और कर्त्ता है । अपने 
को अ्रन्तःकरण और इन्द्रियों से युक्त मानकर वह क्षणभंगुर विषयों के 
लिए लालायित होकर सुख और दुःख अनुभव करता है। शरीर और 
अन्त:करण से एकता का भाव उसमें ग्रहंकार उपजाता है ; मैं और मेरा, 
निजत्व ओर ममत्व का आधार वन जाता है । किन्तु मनुष्य जैसा दीखता 
है वैसा है नहीं । उसके अन्तर में शाश्‍वत चैतन्य है, जो उसके स्थूल ग्रौर 
सूक्ष्म शरीर का भूमा हे.। वह भूमा जीव की सभी स्थितियों--जाग्रत- 
स्वप्न, निद्रा; मृत्यु, पुनर्जन्म भ्रादि में--सतत्‌ विद्यमान है। शारीर के 
नष्ट होने पर भी उसका नाश नहीं होता है । वह भ्रशरीरी है। सांसा- 
रिक ग्रात्मा देहात्मबुद्धिरूप, शरीरी भ्रौर मरणशील है । इस ग्रात्मा की 
विभिन्न स्थितियों का मूलाधार सावभौम चैतन्य एवं आत्मन्‌ है । आत्मन्‌ 
शाश्‍वत गौर अ्रपरिवर्तनशील है। न उसका जन्म होता है, न मृत्यु; न 
वह बन्धन में पड़ता है और न मुक्ति ही प्राप्त करता है । इस ni में 
वह नित्य मुक्त है । जरा-मर्या, पाप-पुण्य से अछता वह गात्मा पापरहित,, 
शोकरहित, क्षुधाहीन, तृषाहीन, सत्यकाम ग्रौर सत्यसंकल्प है! 


प्रकृति की सभी विकृतियों में मनुष्य की विशिष्टता भिन्न दष्टि- 


गोचर होती है । मनुष्य में प्रकृति अपने को सचेत रूप से अतिक्रम करती 
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है । यदि निम्न योनियों में वह अपने को अतिक्रम अपने-आप या अ्रचेतन 
क्रिया द्वारा करती है तो मनुष्य में मानसिक झौर आध्यात्मिक प्रयास 
द्वारा करती है । यही वनस्पति और पशुजगत्‌ तथा मनुष्य में प्रमुख अन्तर 
है । जनमत जब “मनुष्य बन्दर हैं पूंछहीन बन्दर हैं, सुनकर अपनी हँसी 
नहीं रोक पाता है तो उसकी हँसी निरथंक नहीं होती, उसका अर्थ है 
और स्पष्ट ud है कि मनुष्य चाहे कितना ही पुरातन झोर श्रसभ्य हो 
उसमें और पशु में स्पष्ट भेद है। वह भेद बुद्धि का है। मनुष्यत्व 
वौद्धिक श्रेष्ठता का सूचक है । वह बुद्धिजीवी एवं चितनशील है । उसमें 
भ्राविष्कार और सृजन की शक्ति है। आदिमकाल से ही उसकी सृजन- 
शक्ति उसकी सहायक रही है । उसने उपयोगी यन्त्र और ISTA वनाए 
हें । इसे मात्र देहिक शक्ति नहीं कह सकते, न निग्न सहज प्रवृत्तियों की 
जटिलता ZI मान सकते हैं । मनुष्य का सृजनशील मानस उसके आत्म- 
चेतन विवेक को व्यक्त करता है। वह एक चितनशील आध्यात्मिक प्राणी 
है । उसे उच्च ध्येयों तथा आध्यात्मिक लक्ष्य के लिए अपनी प्रकृति को 
सँवारना पड़ता है । मनुष्य की जो सामान्य व्यक्त स्थिति है वह उसको 
परम वास्तविकता नहीं है । उसके अन्दर गहन सत्य है, जिसे चाहे किसी 
नाम से पुकारें, प्राण, भूतः आत्मा या चेतना, वह नित्य असंदिग्ध और 
स्वप्रकाश है । प्रत्येक प्राणी में इस शाश्वत प्रकाश का आवास है, जिसे 
चराचर की कोई भी शक्ति नहीं मिटा सकती | वह्‌ अजर, अमर तथा 
स्वयंभू हैं, मनुष्य-हृदय का मूक साक्षी है। अज्ञानी मानव इस साक्षी 
को भूलकर तुच्छ सांसारिक विषयों की र दौड़ता है, उनमें स्मता 
और भटकता है । अपने ग्रान्तरिक सत्य से अनभिज्ञ मानव भज्ञानी है । 
्रज्ञान उसमें उस dr को उपजा देता है जिसके कारण वह एक क्षण 
चैन की साँस नहीं ले पाता है । वह UAR दोता और कलपता है । 
वह नहीं जानता वह बया चाहता है। तृप्ति की व्याकुलता उसे मंथित 
कर देती है । उसका सांसारिक देह dagr जीवन WX उसका वास्त- 
विक सत्य -जो वह है और होना चाहता है--संघर्षरत हो जाते GI 


१८८ राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


wg दुःखी और असन्तुलित हो जाता है क्योंकि वह अपने जीवन को उस 
सत्य से निर्देशित नहीं कर पाता जो सचमुच में ही उसका है। भौतिक 
सत्ता और आध्यात्मिक सत्ता में जब तक एकरूपता स्थांपित नहीं हो 
जाती मानव दुःखी और असंयत ही रहेगा । उसका वैयक्तिक, सामाजिक, 
राजनीतिक, साहित्यिक, कलात्मक व्यवितत्व एवं समस्त जीवन ग्रस्त- 
व्यस्त ही रहेगा--समुद्र-सा उद्देलित, बरसाती नाले-सा गंदा और तलैया 
के जल-सा छिछला । 

यदि विगत जौवन को देखें तो उसमें विकासक्रम मिलेगा जिसमें पशु- 
चातुर्यं मानवीय दूरदशिता में और मानव-दूरदशिता आत्मचेतना 
में पहुंच गई है। श्रव मानव आत्मचेतना को एक व्यापक दृष्टि में 
विकसित होना है, उसे ज्योतिमंय चेतना को प्राप्त करना है। जब पशु- 
जगत्‌ से मानव-जगत्‌ में प्रवेश करते हैं तव उसमें क्रमिक विकास न 
मिलकर एक आकस्मिक अन्तराय एवं एक नये प्रकार के भ्रनुभव में उत्का- 
लन मिलता है। मनुष्य प्रकृति का दास नहीं, स्वामी है। वह उस पर 
शासन कर सकता है । उसका स्वामित्व उसकी शारीरिक शवित, क्षिप्र 
गति या तीव्र सहज प्रवृत्तियों के कारण नहीं है वरन्‌ उस विवेक के 
कारण है जो आगे-पीछे की सोच सकता है और जिसके कारण वह भूत, 
भविष्य और वर्तमान के प्रति सजग रहकर श्रपनी सहज प्रवृत्तियों पर 
अंकुश रख सकता है। मनुष्य की बुद्धि ने ही उसे उस ज्ञान को दिया 
है जो उसे परिवर्तनशील परिस्थितियों से संयोजित होने की योग्यता 
देता हे । ज्ञान मनुष्य की विशिष्ट सम्पदा है । वह ज्ञानी, जो अग्नि के 
भस्मकारक गुण को जानते हुए उसमें प्रवेश करता है, उस श्रज्ञानी से 
श्रेप्ठ है जो ग्रग्तनि के इस गुण से अनभिज्ञ है। मानव-चेतना की विशि- 
ष्टता ज्ञान है । ज्ञान IURI है । यही कारण है कि यद्यपि हम ज्ञान के 
उपादानो का विश्लेषण कर सकते हैं किन्तु ज्ञान वयो है, यह नहीं बता 
सकते SI 

वनस्पति रौर पशु-जगत्‌ तथा मानव-जगत्‌ में स्पष्ट ग्रन्तर परिलक्षित 
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होता है किन्तु यह ग्रन्तर एकतारहित न हीं है । वह विश्व-प्रकृति 
का अंग है । प्रकृति की अविच्छिन्नता से ही उसको सम्पूर्णता निर्मित 
होती है । विश्व-प्रकृति के संदर्भ में मनुष्य की कोई बिलकुल भिन्न सत्ता 
नहीं है । शारीरिक, प्राणिक और पशु-जीवन से ऊपर उठकर ही वह 
मनुष्य वन सका है। किन्तु वह मात्र पशु का विकसित या ud रूप नहीं 
है । दोनों के वीच पर्याप्त भ्रन्तर की खाई है । किसी भी प्रकार का वैज्ञा- 
निक निरीक्षण इस गइचर्यजनक रूपान्तर को समभाने में सहायक नहीं 
हो सकता है । व्यवहारवादी मनोवैज्ञानिकों की असफलता का यही कारण 
है कि वे मनुष्य के व्यवहार का प्राकृतिक विज्ञान की घटनाग्रों की भाँति 
निरीक्षण और व्याख्या करते हैं। मनोविज्ञान को एक विज्ञान के नाते 
प्रत्यक्ष प्रयोगात्मक निरीक्षण तक अपने को सीमित रखना चाहिए । उसे 
जीवन की गहराइयों में dew का दावा नहीं करना चाहिए । फिर वैय- 
क्तिक अनुभवों, मूल्यों और ध्येयों से मनोविज्ञान का सीधा सम्वन्ध है भी 
नहीं । | 

मनुष्य सारतः चेतना है । चेतना द्रष्टा है, दृश्य नहीं है । वह मनो- 
वैज्ञानिक भ्रन्वेषण श्रौर विश्लेषण का विषय न होकर अनुभव का विषय है। 
मानव-ग्रात्मा की ग्रभिलाषा- प्रेम, इच्छा भर श्राठुरता --चिन्तन, अन्वे- 
षण और सृजन उसमें सर्वोच्च ग्रात्मा के वास के सूचक हैं । विश्व के सभी 
महान्‌ विचारको में मतँक्य है कि इस श्रात्मा को जानना मनुष्य का धर्म है। 
मानव-जीवन का अर्थ सत्ता की स्थिति या झभिज्ञता है जिसको मनुष्य 
प्राप्त कर सकता है । जो अपनी भ्न्तःप्रक्ृति को जानता है वह स्वगं में 
रहता है । मुक्ति मनुष्य की वास्तविक स्थिति की प्राप्ति है: श्रात्मप्राप्ति 
लक्षणम्‌ मोक्षम--आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति है। अतः कहा TU ह 
गात्मा जो जानो--आत्मानम्‌ विद्धि । fed भमा क्या di विभिन्न 
कोशो से चविष्ट झात्मा सामात्य मानस को उन्हीं कोशों के रूप में अपना 
परिचय देती है : आत्मा Wem, प्राणमय) मनोमय और विज्ञानमय 
है । वह स्थूल शरीर, इन्द्रिय और विज्ञान का प्रवाह है । श्रात्मा को इत | 
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रूपों में देखने वाले भूल जाते हैं कि ये आत्मा की उपाधियाँ एवं बाहरी 
आवरण हैं जो परिवतंनशील और मृण्मय हैं श्रात्मा को शरीर, इन्द्रिय 
या बुद्धि नहीं माना जा सकता । न उसे विज्ञान का प्रवाह या पाँच 
प्रकार के परिवर्तनशील तत्त्वों का संघात एवं पंचस्कन्ध के रूप में ही 
समभा. जा सकता है । विचार उत्पन्न होते हैं और विनाश को प्राप्त हो - 
जाते हैं। वे आदि और भ्रन्तयुक्त हैं। वह जोक्षर है उसे वास्तविक 
आत्मा नहीं कह सकते । आत्मा वह है जो इन सभी में विद्यमान होते हुए 
भी अक्षर है । आत्मा को न दैनंदिन की घटनाएँ ही प्रभावित करती हैं 
भ्रौर न वह कमं ही करती है । व्यक्ति के जीवन की असंख्य घटनाएँ और 
विभिन्न अवस्थाश्रों के वीच गात्मा तादात्म्य के वोध का स्रोत हे । इसी 
कारण वालक देवदत्त, युवा और वृद्ध देवदत्त में तादात्म्य तथा श्रविच्छि- 
च्नता है । वह सदैव ज्ञाता या तटस्थ दर्शक के रूप में विद्यमान रहती है। 
ज्ञान के विषय परिवर्तित होते रहते हैं, किन्तु ज्ञाता या आत्मा सदैव 
तिविकार तटस्थ दर्शक के रूप में विद्यमान रहती है । आत्मा निविपयक 
चेतन्य रूप है, जो आनन्द स्वरूप है। वह भ्रपने-ग्रापमें स्थित रहती है 
यद्यपि सव वस्तुएं उस पर स्थित हैं । स्वयं श्रगोचर होते हुए भी वह सव 
RJA को देखती है । यह वह है जो विशव की श्रजस्र और विविध रूप 
क्रियाझों में तथा ग्रंगी के मन्थर परिवतंनों में नित्य और ग्रपरिवतित 
रहती हे । हे याज्ञवल्क्य ! आदित्य के भ्रस्त होने पर, चन्द्रमा के अस्त 
होने पर, अग्नि के शान्त होने पर और वाणी के भी शान्त होने पर पुरुप 
के लिए ज्योति का कार्य कौन करता है ? आत्मा ही इस पुरुष की ज्योति 
है: आत्मैवास्य ज्योतिर्भवति-ग्रात्मा की ज्योति से ही वह कर्म करता 
| है। आत्मा की ज्योति से ही वह वैठता, वाहर जाता, कर्म करता और 
लोटता हे । यह श्रात्मः' तेह और इन्द्रियों से भिन्न है। यह अन्तःस्थ 
ज्योति हे । इसे विषयों की भाँति इन्द्रियग्राह्म नहीं मान सकते । विषयों 
के स्तर पर इसे जानना असम्भव है । यह अविषय है । शाइवत अन्तः- 
निष्ठ ग्रात्मा जो दृश्य वस्तुओं का भी सार्वभौम द्रष्टा है, सभी ज्ञान का 
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आधार है, वह प्रमाण से परे है । उसे प्रमाण की अवश्यकता नहीं है । 
वह स्वतःसिद्ध है । यद्यपि अपने-आपमें वह श्रदुश्य भ्रोर अगम्य है, तथापि 
बह सभी प्रकार के बोधों और विचारणाओं एवं ज्ञान की प्रत्येक क्रिया 
का आधार है । इसका निराकरण नहीं किया जा सकता है। वह जो 
इसका निराकरण करता है उसके निराकरण की क्रिया अथवा किसी 
प्रकार का चिन्तन इसकी पूर्वधारणा के विना सम्भव नहीं d । ग्रात्मा 
वह है जो चिन्तन की पूर्वमान्यता हैं। आत्मा कोई ग्रंग या शक्ति नहीं हैं 
वह प्रत्येक ग्रंग या शक्ति को सजीव और जीवंत वनाकर उसे निर्धारित 
आर कार्यरत करती है । देह, मन और जगत्‌ इस आत्मा या चैतन्य पर 
आरोपित प्रायः कृत्रिम सीमाएँ हैं । विशुद्ध चैतन्य हमारे सामान्य जीवन में 
मनोवैज्ञानिक विकारों और उद्धे लनों से ग्राच्छादित और सांसारिक जीव 
से सम्मिश्रि हो जाता है । सांसारिक जीव मानसिक गौर ताकिक शक्तियों 
का विधान है । वह नाम रूपात्मक, Wd से युक्त तथा सुख-दुन्ख का भोक्ता 
है । वह अपनी प्रशंसा सुनकर उत्फुल्ल एवं आलोचना सुनकर विवरणं 
हो उठता है । श्रात्म-प्रशंसा की भूखी जीवात्मा जागतिक प्रपंच में अपने 
सत्य को भूल जाती है । सांसारिक शौर परात्पर आत्मा के भेद तथा 
व्यनि के दयर्थक स्वरूप को ही उपनिषद्‌ ने वृक्ष और दो चिड़ियों के रूपक 
में बद्ध किया है । सांसारिक आत्मा के गोचर या प्रतिभासित स्वरूप को 
'माया! शब्द व्यक्त करता है | माया जगत्‌ और ग्रात्माओों को भ्रमवत्‌ या 
सत्‌ सिद्ध नहीं करती, क्योंकि विशव का सम्पूर्ण प्रयास उस परम आत्मा 
को लक्षित और प्रमाणित करता है जो सभी से भिन्न होते हुए भी सभी 
में निहित है । माया उस अनिर्वंचनीय भ्रान्ति को इंगित करती है जिसके 
कारण हम अपने को अपनी भासमान ग्रात्मा से युक्त कर आध्यात्मिक 
चेतना से अपना निष्कासन कर देते हैं । मनुष्य की? इस आन्तिपूणं प्रवृत्ति 
के सूल में उसकी आत्मचेतत बुद्धि है । सत्य से वियुक्त यह बुद्धि स्वार्थान्ध, 
लक्ष्यच्युत ग्रौर संकीणं हे । समस्त मानव-जीवन का लक्ष्य आत्म-निर्धा- 
रण या श्रात्म-सीमाकरण है। यह उस सारभूत नित्यता को जीवन के 
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संघो से वियुक्त करना है जो कि ब्यक्ति के श्रन्तरतम में सदेव विद्यमान 
रहती & I 

मनुष्य अपने को देह, इच्छाश्रों, भावनाशों zi विचारों से जब 
वियुक्त कर लेता है तब उसे प्राप्त कर लेता है जो शुद्ध वोध तथा 
उसकी विशुद्ध सत्ता की अनावृत्त स्थिति है । दृढ़ नियमित सांधना द्वारा 
वह फिर से विशुद्ध सत्ता को और उस विषयी को प्राप्त कर सकता है 
जो चिन्तन करता है, इस प्रकार वह श्रपरोक्षत्व और एकत्व की स्थिति 
में पहुंच सकता है जहाँ विषमता और अव्यवस्था नहीं रहती है । जब 
हम सांसारिक जीव को भ्रावृत रखने वाले चारों ओर के ग्रन्थकार को 
चीर देते हैं एवं त्मा को उपाधियों से रहित कर देते हैं, तव हम यहीं 
और ait इसी देह में अपने अस्तित्व के लक्ष्य को प्राप्त कर लेते हैं । 
तब मैं, आत्मा और शिवात्मा एक ही हो जाते हैं। इन्द्रियरूप आत्मा 
संसारी जीव है; नित्य ज्ञानशक्तिछप उपाधिवाला शआ रात्मा भन्तर्थामी 
garg तथा उपाधिशून्य, केवल और शुद्ध स्वरूप आत्मा अक्षर हे । 
उपाधिशून्य आत्मा ग्रनिवेचनीय, निविशेष और एक होने के कारण 
नेति-नेति' द्वारा वणित किया जाता है । वही एकमात्र सत्य है l 
'वह समस्त भूतों में छिपा हुआ है', वही तू है,” “मैं ही यह सब हूँ, यह 
सब आत्मा ही है,' आत्मा से भिन्न कोई द्रष्टा या साक्षी नहीं है'-ग्रादि 
उपनिषदों के कथन ब्रह्म के अद्वितीय स्वरूप के सूचक हैं । 

मनुष्य के भीतर की दिव्यता और सत्यता उसके जीवन की उद्देश्य- 
qi और प्रयोजनीयता को सिद्ध करते हैं ॥ मानव कर्म स्व-चालित 
ओर आत्म-नियंत्रित है । आ्रात्म-निर्धारित कर्मों का कर्ता अपने भाग्य 
का विधायक तथा अपने ग्राचरण के लिए उत्तरदायी है । मनुष्य के कर्म 
साभिप्राय और सहेतु होने चाहिए.। वे भ्रन्य प्राकृतिक नियमों द्वारा या 
बाह्य शक्तियों द्वारा संचालित नहीं होने चाहिए। मानव-जाति और 
व्यक्ति का भविष्य एवं भाग्य इस पर निर्भर है कि किन प्रेरंणाओं से | 
उनका जीवन संचालित होता है । व्यक्ति के व्यक्तित्व के विकास, उसके | 
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चरित्र के उत्कर्ष और उत्थान एवं मानवजाति के संरक्षण भर पूर्णता. 
के लिए हिन्दू धर्म मानव-जीवन को चार साधना-कालों एवं श्राश्रमों 
(ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ भ्रौर संन्यास) में विभाजित कर देता है। ये 
आश्रम मनुष्य का ग्रान्तारिक विकास करने के साथ ही उसे सामाजिक 
दायित्व का भागी बनाकर वैयक्तिक कर्मों को सामाजिक भ्रनुरूपता में 
ढाल देते हैं । वैयक्तिक झौर सामाजिक कत्तव्य अभिन्न भाव से iA हुए 
& । ्रतः वैयक्तिक आचरण के लिए सामाजिक मूल्य का निर्वाह करना 
झावश्यक $0 साथ ही साधना की स्थितियाँ यह विज्ञापित करती हैं 
कि मानव-जीवन शारवत जीवन के लिए तीर्थयात्रा है। इन चारों 
आश्चमों द्वारा हिन्दुत्व ने मानव-स्वभाव ओर मानव-जीवन का व्यापक 
परिचय दिया है । व्यक्ति और समाज अलग-अलग कमं करते हुए आध्या- 
त्मिक ध्येय की एकता में बंधकर मूलगत प्रेम के ग्रानन्द को भोगते हूँ । 
मेरे और तेरे का सम्बन्ध घृणा और प्रतिद्वन्द्रिता का सम्बन्ध नहीं है । 
वह एक-दूसरे के व्यक्तित्व को पहचानने का सूचक है, आदर झौर 
समानता का द्योतक है । 

आश्रमों की रचना द्वारा हिन्दुत्व ने, राधाकृष्णन के श्रनुसार, 
कत्तंव्यों की स्पष्ट रूपरेखा निर्धारित कर दी है। ब्रह्मचर्यावस्था व्यक्ति 
के ्रान्तरिक जीवन को सन्तुलित करती है । उसे श्रात्मा के उस ज्ञान से 
झभिज्ञ करती है जो उसके आन्तरिक जीवन को संयोजित करने के साथ 
ही उसे समाज के साथ संयोजित होने की शक्ति प्रदान करती है । आत्म- 
ज्ञान द्वारा व्यक्ति स्वयं ही अपने कर्मो भ्रौर कत्तंव्यों को निर्धारित कर 
सकता है । ब्रह्मचर्यं अवस्था में नमनीय तरुण वयस को, देह झर मन 
के उचित प्रशिक्षण और अनुझासन द्वारा कत्तव्य के जीवन में ढाल दिया 
जाता है । जब उसमें दायित्व ग्रहण करने की शक्ति एवं कत्तव्यबोध 
जाग्रत हो जाता है तव उसे समाज में रहकर गृहस्थ जीवन-यापन करने 
का आदेश दिया जाता है । 

गृहस्थाश्रम मानव-जीवन की अनिवार्यं स्थितिं है । वह मात्र काम- 
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वासना की तृप्ति नहीं है, वह उच्च ध्येय के लिए प्रशिक्षण है । वैराग्य- 
दाद तब तक अनुचित है जब तक व्यक्ति श्रपनी इच्छाओं को उनका 
स्वाभाविक अधिकार देकर सन्तुष्ट नहीं कर देता है। इच्छाश्रों का अनुचित 
दमन दुष्परिणामयुक्त है । वे जीवन-विकास में सहयोगी वनने के विपरीत 
बाधक हो जाती हैं । उन्हें उनका स्वाभाविक स्वतन्त्र जीवन प्रदान करना 
चाहिए। वैरागी प्रवृत्तियों को तब तक हतोत्साहित करना चाहिए जव 
तक कि इच्छाओं को उनकी सहज सामान्य गभिव्यक्ति नहीं मिल जाए d 
इसी अर्थ में विवाह पवित्र है एवं विवाह से वंचित रहना अनुचित तथा 
वैयक्तिक और सामाजिक कत्तव्य से विमुख होना हैं । वही अपना कत्तंव्य- 
पालन कर सकता है जिसका ग्रान्तरिक जीवन सन्तुलित है, अन्यथा अन्तर 
का कोलाहल भर इन्द्र वाहर फूट पड़ता है । अतृप्ति से पीडित व्यक्ति 
का न तो अन्तर ही व्यवस्थित हो पाता है और न वह बाह्य को ही 
व्यवस्थित कर पाता है । विवाहित जीवन के श्रौचित्य को समभाने के 
लिए ही हिन्दुत्व ने सदैव सगुण ईश्‍वर की कल्पना उसकी संगिनी शक्ति 
के साथ की है । विष्णु लक्ष्मी से सेवित हैं, तो शिव पाबंती से । शिव 
का भ्रर्धनारीदवर रूप शिव पर काम-वासना का अश्लील आरोपण नहीं 
है वरन्‌ व्यक्ति के स्वस्थ गध्यातिमिक विकास के लिए दांम्पत्य जीवन का 
धर्म. द्वारा अनुमोदन है । दाम्पत्य जीवन द्वारा व्यक्ति अपना बौद्धिक 
और नेतिक विकास करते हुए वैयक्तिक, पारिवारिक और सामाजिक 
दायित्वो का सन्तुलित निर्वाह करता है । व्यक्ति का परिवार उसे केवल 
उन्हीं से युक्त नहीं करता जो जीवित हैं, किन्तु उनसे भी जो मर गए & 
एवं जो आगे आने वाले हैं। विवाह एक प्रकार से सहकारिता है । 
यह व्यक्ति के विविधांगी सम्यक्‌ विकास तथा मानव-वंश-ब॒द्धिं के लिए 
अनिवाय है। वह मा्मेवःदुवंलताग्नों को उतनी छूट नहीं देता, जितना 
कि वह आध्यात्मिक विकास के लिए आवदयक सोपान एवं साधन है । 
पत्नी सहचरी, सहगामिनी श्र भ्रर्धाद्धिनी हेन कि दासी या सुरामन्दिर- 


सुन्दरी | और पति निर्मम शासक या नृशंस अघितायक न होकर प्रिय | 


| 
| 
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संरक्षक, सहायक तथा अभिभावक है । दोनों ही पारस्परिक आदान- 
भ्रदान, स्नेहपूर्ण त्याग और कत्तंव्य का पालन करते हुए अपना जीवन 
मंगलमय बनाते हैं। पति-पत्नी का समवेत जीवन उच्च ग्रादशं के लिए 
साधन है एवं वेयक्तिक इच्छाएँ ग्रादश-प्राप्ति के लिए सहायक हैं, न कि 
वाधक । शारीरिक प्रेम का उन्नयन ही श्रात्मविस्मृत भक्ति है । स्त्री-पुरुष 
का प्रेम कदापि यह सूचित नहीं करता कि वे सभी भाँति पूर्णतः समान हैं | 
दो वस्तुओं या प्राणियों में विलकुल समानता हो ही नहीं सकती, सृष्टि का 
वैचित्र्य सावंभौम असमानता पर. आधारित है । यदि दो वस्तुएँ पूर्णतः 
समान हैं तो वे दो नहीं, एक हैं। वस्तुओं में वयक्तिक विशिष्टता, 
पारस्परिक भिन्नता अवश्य होनी चाहिए, यह उनके निजी व्यक्तित्व की 
भाँग है । पर विश्व की विविधता सम्वद्ध इकाइयों के अस्तित्व की भी 
सूचक नहीं है । अनेकता के मूल में सत्तात्म एकता है। सार्वभौम 
चैतन्य सभी में निहित है । पति-पत्नी अपना वैशिष्ट्य रखते हुए सत्ता 
त्मक रूप से एक ही हैं । दोनों ही भ्राध्यात्मिक प्राणी हे । दोनों के जीवन 
का लक्ष्य आध्यात्मिक है। विवाह उनके स्वभाव की भ्रपरिवर्तनशील 
विशेषताओं को मिटा नहीं सकता, किन्तु उन्हें संगतिपूर्ण जीवन की वृद्धि 
के लिए उपयोगी और सहायक अवश्य वना सकता है। प्रेम के सागर की 
एकता वैयक्तिक भिन्नताग्रों को पृष्ठभूमि में डाल सकती है । कितना ही 
देख-सुनकर या समभ-वूझकर विवाह वयों न किया गया हो, वह ग्रन्ततः 
एक सट्टा है भ्रौर इस सट्टे को सफल बचाना ही सुज्ञ गृहस्थ का कत्तव्य 
है । विवेकशील प्राणियों के लिए संयोग-संगिनी या संगो को जीवन 
सहचर-सहचरी में बदल देना असाध्य नहीं | उचित तप का परिणाम 
सदैव दिव होता है, वैवाहिक जीवन इसका उदाहरण हैं । किन्तु जसे 
विवाह उपन्यासों और चलचित्रों के नायकों के कराए जाते हैं अथवा 
, विवाह-विच्छेद को ध्यान में रखकर करिए जाते हैं, वे स्पप्ट ही भ्रसफल 
गौर कटु होते हैं । विवाह विलास-वाहुल्य भौर सुखासक्ति नहीं है; वह 
एक कर्मठ जीवन का प्रारम्म है जहाँ एक व्यापक आदे की प्राप्ति के 
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लिए अपने व्यक्तिगत स्वार्थों और प्रवृत्तियों को संयमित करना होता 
है । दो बिलकुल ही भिन्न व्यक्तितो को सम्मिलित आदर्श के लिए अन- 
वरत कर्म निकट ला सकता है । नियन्त्रण भौर सहनशीलता द्वारा मानव- 
प्रेम को दिव्य बनाया जा सकता है। वही विवाह मानवोचित, योग्य ओर 
इलाघनीय है जो एक पति पत्नीत्रती है। विवाह-मण्डप में प्रवेश करने 
के साथ ही जो व्यक्ति यह सोचने लगता है कि मनोनुकूल न होने पर 
छोड़ दूंगा या निभा न सकने से जीवन दुःखद हो जाएगा, वह कभी भी 
सफल पति या पत्नी नहीं बन सकता झौर कभी भी उस मानसिक शान्ति 
का नहीं पा सकता जिसका वह अधिकारी है । हिन्दू धर्म में बहुपत्वी- 
विवाह का उदाहरण दशरथ का जीवन है। जीवन को सफल बनाने के 
लिए दाम्पत्य सम्बन्ध को झाध्यात्मिक सूत्र की अनन्य एकता में गूंथना 
होगा । विवाह-सम्वन्थ अविलेय है, वह मानव-विकास के लिए साधना gt 
जो विवाह को कामतृप्ति-मात्र मानते हैं वे वास्तविक सुख नहीं भोग पाते 
हैं। काम-सम्बन्ध न तो दूसरे व्यवितत्व का आदर ही करता है भौर न 
जीवन की गाड़ी को चलाने में सहायक ही होता है। ऐसे व्यवित का मन 
काम-तृप्ति होने पर या तो विमुख हो जाता है या वितृष्णा, असन्तोष 
आर क्रोध से भर जाता है। दो व्यक्तियों के बीच पूर्ण और सम्यक्‌ 
सम्बन्ध स्थापित करने के लिए दोनों को प्रयास करना पड़ता है। जिस 
भाँति व्यक्ति को सभी चीजें भ्रनायास और सहज ही प्राप्त नहीं हो जातीं, 
उसी भाँति दाम्पत्य सुख के लिए भी प्रयास करना पड़ता है। सहनशीलता, 
त्याग, सद्भाव एवं तप और साधना के बिना वह सुखद जीवन असम्भव 
है जो कि विवाह का ध्येय है । दो व्यवितयों की भ्रसमानता मानव-विवेक 
और कठोर श्रम को चुनौती देती है, न कि विवाह-विच्छेद को निमन्त्रण d 
विच्छेद मानव-पराजय“की' सूचक है, वह कत्तंव्यनिष्ठ मानव के माथे पर 
कलंक का टीका है। यह उस शन्ति का सूचक है जिसके कारण मनुष्य 
Oen को बहुत अधिक महत्त्व देकर अपने को महामानव समझने लगता 

है । व्यवितत्व का मिथ्या बोध घातक है। वह इच्छाझों की स्वेच्छा- 
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'चारिता में पने को मिटा देना एवं आझात्म-सम्मान के नाम पर सहज 
प्रवृत्तियों श्रौर वासनाश्रों के झंघड़ में बह जाना है । यह भ्रपने को हृष्ट- 
पुष्ट, स्वस्थ पशु मात्र समझना है न कि आध्यात्मिक प्राणी । वर्तमान 
कोलाहलपूर्ण वेगमय जीवन ने मानव की चितनशक्ति को सुला दिया है । 
घटनाओं, कर्मों और अ्रसंगतियों के मभधार में पड़कर बह अपने वारे 
में सोचना भूल गया है--मैं क्या हूं, मेरा कया कतव्य है ?--ऐसे विचार 
उससे उतने ही दूर हो गए हैं जितनी कि अग्नि से शीतलता । वह नर- 
पशु हो गया है । “मैं जो चाहता हूँ उसे करने की मुभमें शक्ति है। मैं, 
मेरा व्यक्तित्व, मेरी महान्‌ स्थिति, मेरा भावप्रवण स्वभाव संसार के 
ताप से भुलस न जाए--यही दुश्चिन्ताएँ आज उसे व्याकुल तथा मंथित 
किए हुए हैं। नरपशु अपने को उठाकर सम्मान देने के वदले व्यभिचार 
कर रहा है, उन्मुक्त यौन वातावरण में निःसंकोच रमण कर रहा ह । 
जव देह जराग्रस्त हौ जाती है, व्यक्ति के बदन में झुरियाँ पड़ जाती 
हैं, उसकी शारीरिक शक्तियों का ह्वास हो जाता है, तव वह गाहेस्थ्य 
के दायित्व से मुक्ति पा लेता है और पितामह बनकर अपने लिए वन 
के एकान्त शान्त वातावरण को वरण कर वानप्रस्थाश्रम में एकाग्र मन से 
आध्यात्मिक समस्याओं पर चितन कर सकता है । मनुष्य को अपने जीवन 
के अन्तिम दिनों तक सांसारिक उलभनो में नहीं पड़ा रहना चाहिए 1 
उसे अपने आंतरिक सत्य को पहचानने का प्रयास करना चाहिए। वह 
राष्ट्र और समाज का नैतिक संरक्षक और धनोपार्जन का साधन होने के 
साथ ही मुख्यतः ग्राध्यात्मिक प्राणी है । जब तक उसकी शारीरिक शक्तियाँ 
सवल हैं उसे सामाजिक दायित्व का निर्वाह करना चाहिए । तत्परचात्‌ 
अपने वास्तविक सत्य का जीवन जीता चाहिए । परिवार के लिए व्यक्ति 
का त्याग, समाज के लिए परिवार का, देश के लिए समाज का, "HX 
आत्मा के लिए समस्त विश्‍व का त्याग करना चाहिए। T व्यक्ति 
को अपने जीवन की एक विशिष्ट स्थिति में अपनी पत्नी, बच्चों, जाति 
और कर्म का त्याग कर देना चाहिए । जीवन के अन्तिम पक्ष को प्रत्येक 
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व्यक्ति को अकेले ही विताना होता है आत्मा, जो कि हमारा आध्यात्मिक 
जीवन है, अपने भ्रन्दर हमारी निस्सीमता को ग्रंतहित रखती है। व्यक्ति 
को क्या लाभ होगा यदि वह सम्पूणं विश्‍व को पाकर अपने को खो देता 
है | वृद्धावस्था का आगमन उसे उसके सत्य की योद दिलाता है कि 
समय ग्रा गया है, अव अपने को पहचानो । 

वानप्रस्थाश्रम की परिणति संन्यासाश्रम हे । संन्यासी का लक्ष्य वाह्य 
जीवन की चिताग्रों से मुक्ति नहीं है, किन्तु आध्यात्मिक स्वतन्त्रता की 
उस स्थिति को प्राप्त करना है जबकि यश, धन तथा सांसारिक विषय 
उसके लिए गुड़ियों के खेल के समान हो जाते हैं। मान-अपमान, सुख-दुःख 
से तटस्थ वह सवके प्रति समानता अनुभव करता है। प्राणि-मात्र को 
ग्रात्मवत्‌ प्रेम देता है। एकता के आनन्द में लीन वह न किसी का अप- 
मान करता है और न अ्रपने प्रति किया हुआ अपमान ही उसे चुभता 
है । वह अपने सांसारिक जीवन के कारण किसी से घृणा या द्वेष नहीं 
करता । प्रेम में उसका वास है, सदाचार उसका धमं है। विश्‍व का 
समस्त जीवन ऐसे तपःपूत व्यक्तियों की सेवा, सद्भाव तथा सत्संकल्प 
पर ही जी रहा है अन्यथा दानवी शक्ति ने कभी उसका ध्वंस कर दिया 
होता । संन्यासी वह है जो सभी मनुष्यों, समुदायों, जातियों, वर्णों और 
धर्मों में समानता देखता है । ऊंच-नीच, गरीब-अमीर उस आध्यात्मिक 
एकता के प्रकाश में घुल-मिल जाते हैं । “समता सर्वस्मिन्‌’ को चरि- 
ताथं करने वाला संन्यासी महान्‌ आत्मा है । किन्तु संन्यासी के जीवन 
की महानता गृहस्थाश्रम को निम्न नहीं बनाती । गृहस्थाश्रम भी स्तुत्य है, 
आध्यात्मिक विकास का झनिवार्य सोपान है । वास्तव में मनुष्यत्व ग्रपनी 
विकसित अवस्था स भी किसी भी आश्रम का उसी भाँति निराकरण 
नहीं कर सकता, जिस भाँति पुष्प मंजरी का, मंजरी पत्ते का, पत्ता डंठल 
का और डंठल जड़ का निराकरण नहीं कर सकता d मनुष्य का पूर्ण 
मनुष्यत्व में विकास क्रमिक है, न कि आकस्मिक । पूर्व संयोजित स्थिति 
ही उत्तर स्थिति के प्रादुर्भाव का कारण बनती है । 
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. मुक्त आत्मा विएव-क्ल्याण से तटंस्थ नहीं है, किन्तु अत्यधिक 
संदिष्ट है-। बुद्ध के लिए कहा जाता है कि वह निर्वाण के प्रवेश-द्वार 
से वापस लौट आए और उन्होंने संकल्प कर लिया कि वह तब तक 
उस पार नहीं जाएंगे जव तक एक.भी व्यक्ति दुःख और वेदना से त्र 
है । विपपान करते हुए महादेव अलिप्त होते हुए भी लिप्त हैं । जव वैरा- 
गियों के शिरोमणि ने विश्व के कल्याण के लिए विषपान किया तब 

अन्य वैरागी कंसे विश्व के दुःख-दर्द से मुक्त हो सकते हैं। वास्तविकता 
से पलायन, संन्यासी का धर्म नहीं है । संन्यासी वह है जो विद्ववेदना 
में श्रात्म-वेदना अनुभव करता है, जिसका हृदय विश्व के दु:ख में चीत्कार 
कर उठता है । में ग्राठ पूर्णताओं से युक्‍त परम झानन्द की स्थिति 

हीं चाहता और न मैं पुनर्जन्म से मुक्ति चाहता EODD उन सब 
प्राणियों के दुःख को स्वयं पी लेना चाहता हूँ । जो दुःखदरध हैं, ताकि वे 
उससे मुक्‍त हो सक ।' मुक्त जीव को पर के दुःख पर कुटिल मुस्कान 
नहीं आती है । वह दूसरे का दुःख स्वयं ग्रोढ़ने को आतुर हो उठता हे । 
अस्तित्व के उच्चतम स्तरों पर मुक्ति ग्रपने-प्रापको सांसारिक सहनशक्ति, 
त्याग और मृत्यु-वरण द्वारा अभिव्यक्त करती है। दूसरे के लिए तपना 
उन्हें प्रेम देना--यही मुक्त आत्मा का लक्ष्य है। विश्व-कल्याण के व्रत 
को मान्यता देते हुए राधाकृष्णन्‌ का कहना है कि ग्रद्वैतवाद के अनुसार 
मुक्ति शाइवत ब्रह्म में व्यक्ति का विलय नहीं है । मुक्ति यह इंगित करती 
है कि यद्यपि मुक्‍त आत्मा मुक्ति के क्षण में चेतना की सार्वभौसिकता 
को प्राप्त कर लेती है तथापि जव तक, विश्व-क्रम है वह कमे के केन्द्र 
के रूप में अपने निजत्व को रखती है । जब सब श्रात्माएँ चेतना के ज्ञान 
को प्राप्त कर लेती हैं भ्रथवा मुक्ति प्राप्त कर लेती हैं, तब विश्‍व अपने 
लक्ष्य को पा लेता है । तव इस विश्व-क्रम को झह धारण कर लेता है जो 
व्यक्ति के परे है । राधाकृष्णन सार्वभौम मुक्ति के समर्थक QD उनका | 
कहना है, यदि प्रत्येक गात्मा भगवान्‌ को प्रिय है तो सावंभोम मुक्ति एक Jd 
झनिवाय तथा निरिचित सत्य है । : es 
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हिन्दुत्व ने मनुष्य के सर्वाङ्गीण विकास के लिए चार लक्ष्य माने 
हैं--धर्म, श्रथं, काम और मोक्ष । धर्म यदि प्रथम लक्ष्य है तो मोक्ष 
अन्तिम है । सांसारिक जीवन धर्म का जीवन है। वह मोक्ष के लिए 
साधन है । मनुष्य की इच्छाएँ और प्रवृत्तियाँ सभी दिव्य हो सकती हैं 
यदि उन्हें धर्म से निर्देशित किया जाए। धर्म सदाचार की स्थापना है । 
मनुष्य अपनी आकांक्षाश्रों की प्राप्ति धर्म द्वारा कर सकता है। धर्म 
जीविकोपार्जन के उचित साधनों पर प्रकाश डालता है, भ्रर्थ वतलाता 
है कि प्रत्येक व्यक्ति में शक्ति और सम्पदा के लिए लालसा है। यह 
लालसा जीवन के आर्थिक और राजनीतिक पक्ष से सम्वद्ध है । जन- 
सामान्य में सम्पत्ति की इच्छा होतीं है और इस इच्छा का समुचित 
मूल्यांकन उचित हे । सुख और सम्पत्ति की इच्छा-पूति धर्मं या सदाचार 
द्वारा करनी चाहिए । इनकी पूर्ति वहीं तक उचित है जहाँ तक कि इन्हें 
धर्म का अनुमोदन प्राप्त है, अन्यथा वर्तमान युग इसका प्रमाण है कि 
सुख की लालसा किमाकार ग्रहण कर लेती है और नृशंसता तथा पाश- 
विकता मानवता को निगलने लगती है । काम मनुष्य-स्वभाव के कलात्मक 
WX सांस्कृतिक पक्ष को व्यक्त करता है। कला और संस्कृति का मंगल- 
मय विकास नेतिक माध्यम से ही सम्भव है । समस्त जीवन में धर्म या 
चेतिकता की चरितार्थता ही मोक्ष की जननी है | मोक्ष भ्राध्यात्मिक 
स्वतन्त्रता या ाध्यात्मिक वोध है। मनुष्य जैव या शारीरिक आवश्यक- 
ताओों से युक्त होते हुए भी तत्त्वतः ग्राध्यात्मिक प्राणी है। वह मात्र रोटी 
के लिए नहीं जीता और न कर्म, पूंजी, इच्छाओं, प्रवृत्तियों और शक्ति 
के लिए ही जीवित रहता है। इन सबका मुल्य और सम्बन्ध उसकी 
बाहरी सीमित भात्मा से है । वाह्य क्षुधा की तृप्ति ग्रात्मतूप्ति नहीं है । 
उसकी विशुद्ध आत्मा अतग्यमय है। मूलत: इसी आत्मा का जीवन 
जीता है । वह रहता है और उसे रहना भी आत्मा ही के लिए चाहिए । 
मोक्ष आत्मा का सम्पूर्णं जीवन है। वह आत्ममुक्ति तथा हमारी श्रन्तरिम 
चेतना की परिपूर्णता है यही परम संतोषदायक है। अन्य सभी कर्मों 
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'को उस ध्येय की प्राप्ति के लिए निर्देशित करना चाहिए प्रत्येक व्यक्ति 
'एक स्वतन्त्र संकल्प हे । वह अपने स्वभावानुसार मुक्ति-मार्ग या साधना- 
“मार्ग को चुन सकता है । मानव-स्वभाव की ज्ञानात्मक, रागात्मक तथा 
'क्रियात्मक--इन तीन प्रवृत्तियों के अनुरूप तीन मार्ग हैं, ज्ञानमार्ग, 
'भक्तिमार्ग और कर्ममार्ग तीनों उसी भाँति परस्पर सम्मिलित हैं 
'जिस भाँति समस्वरता (सिमफनी) के तीन भिन्न स्वरों का संलय । तीनों 
'का लक्ष्य, तीनों की धुन एक ही है, किन्तु स्वर या स्वभाव भिन्न & । 
अपनी उच्चतम उड़ान में भक्ति ज्ञान से मिल जाती है और ये दोनों 
उचित कर्म या सद्गुण-युक्त जीवन में प्रस्फुटित होते हैं। 

. राधाकृष्णन हिन्दुत्व द्वारा स्वीकृत चारों ग्राश्रमो और लक्ष्यों का 
अनुमोदन करते हुए कहते हैं कि यह पृथ्वी के राज्य भर स्वगं के राज्य 
को एकता में बाँध देना है। स्वाभाविक इच्छाश्रों और सामाजिक कत्तव्यों 
'के मानव-जगत्‌ तथा आध्यात्मिक जीवन की साधनाझों और प्राकांक्षाओं 
में विरोध अथवा संघषं नहीं है । वे अन्धकार और प्रकाश की भाँति नहीं 
d, दीपक की लौ ग्रौर सूर्य के प्रकाश के समान हैं । दोनों ही सत्य हैं । 
'किन्तु एक में शिवत्व, स्थायित्व और समत्व का सत्य भ्रधिक है । सांसा- 
रिक जीवन पूर्ण सत्य की ओर तीर्थयात्रा है। वह प्रसत्य नहीं है। वह 
'अप्रस्फुटित कली है, उसमें ग्रव्यक्त सत्य है। उसे ठीक ढंग से सींचकर 
उसकी देखरेख करनी होगी, भ्रन्यथा वह बिना खिले ही RD जाएगा । 
चार आश्रमों और चार लक्ष्यों के माध्यम से जीवन को व्यवस्थित कर 
'यह सिद्ध किया गया है कि भौतिक जगत्‌ मानव-जीवन का झादि ग्रौर 
अन्त नहीं हे । मनुष्य-मात्र जेव प्राणी नहीं है। वह शाश्वत से वियुक्त 
'नहीं हो सकता । कालिक का विनाशवान और क्षणभंगुर रूप उसे उस 


ओर ले जाता है जो उसका भूमा, शाश्‍वत झौर/अधविनाशी स्वरूप है। 


शाश्‍वत का ज्ञान लौकिक का निराकरण नहीं करता, वह उसकी सत्यता 


को गहनता भर नित्यता प्रदान कर उसे ग्राध्यात्मिक संदर्भ में समकाता ._ : 
R1 सभी सांसारिक सम्बन्धों का अन्त अवश्यम्भावी है, किन्तु वे उपेक्षास्पद | rn 


TN 
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नहीं, उन्हें त्याज्य मानना घातक तथा सत्य. से विमुख होना है। शाइव्रत 
ही कालिक में व्यक्त होता है तथा कालिक ही: शाश्वत की प्राप्ति का 
मार्ग है । मोक्ष जगत्‌ का विलीनीकरण न होकर उसके प्रति अ्रान्तिपूर्ण 
दृष्टिकोण का मिट जाना है। सांत में निहित सत्य असीम सत्य का 
मार्ग है। सांत और असीम एक-दूसरे से युक्त हैं। उन्हें विच्छिन्न नहीं 
किया जा सकता । निराकार, ग्रनाम ग्रौर अ्ररूप ही सर्वव्यापक जीवन 
है । वे अन्धकार में हैं जो केवल जगत्‌ की पूजा करते हूं, किन्तु वें अधिक 
गहन अन्धकार में हैं जो केवल असीम को पूजते हैं । वह जो दोनों को 
स्वीकार करता है, जगत्‌ के ज्ञान द्वारा अपने .को मृत्यु से बचाता है, भौर 
शाश्वत के ज्ञान द्वारा अमरता प्राप्त करता है ।' 

.यह समस्त .विदव अपने अस्तित्व के लिए शाइवत सत्ता पर आधा- 
रित है । वही वास्तविकता, वही सभी की आत्मा है। वही व्यक्ति है, 
'बही तुम हो'--तत्वमसि' । आत्मा ही सत्ता का मर्म है। यह वह 
आंतरिक सूत्र है जिसमें गूँथे हुए होने के कारण विश्व का अस्तित्व अपनी 
समस्त विविधता के साथ है । वह सत्य का भी सत्य है : 'सत्यस्य सत्यम d 
यह्‌ वैचित्र्यपूर्ण विदव भ्रम नहीं है, सत्‌ है यद्यपि निम्न श्रेणी का है 
क्योंकि यह परिवर्तन, वृद्धि और क्षय का विषय है, वह व्यक्ति, जो परम 
सत्ता का ज्ञान प्राप्त कर यथार्थ की ओर ग्राता है, वह पूर्ण व्यक्ति ग्रपने 
जीवन को सत्य के प्रकाश से नियमित करता है । चेतना का जीवन मनुष्य 
के सम्पूर्ण भ्रस्तित्व को सन्तुष्ट करने के साथ ही उसे विश्व-भाव से युक्तः 
कर देता है। वह उस सार्वभौमिकता को प्राप्त कर लेता है जो ग्रकल्प- 
नीय है। भ्रभी तक उसकी जो शक्तियाँ संकीणं ध्येयो के कारण सीमित 
थीं, वे व्यापक ध्येय के लिए उन्मुक्त हो जाती हैं। माया का सिद्धांत बत- 
लाता है कि जब हर्म'मीत्र सांसारिक विषयों और लौकिक इच्छाश्रों में 
लीन हो जाते हैं तब हमारा अपने वास्तविक अस्तित्व से पतन हो जाता 
है । यह उस वास्तविकता से पीठ फेर लेना है जो हमें अ्रस्तित्व और 
मूल्य देती है । लौकिक विषय इतने मोहक हे कि अपने प्रति हममें तीढ़ 
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मोह उंत्पन्न कर देते हैं, वे स्थूल EVETHÜ को जन्म देते हैं । इच्छाओं का 
विश्व हमारी आन्तरिक सत्ता को सन्तुष्ट नहीं कर पाता, वह उन्मत्त भ्रव्य- 
वस्था में विकीर्ण हो जाता है। इसका अर्थ यह कदापि नहीं कि हम 
ऐहिक कल्याण से विमुख हो जाएँ, या देह-मन से घृणा करने लगें ग्रथवा' 
देह को नरक का द्वार कह वितृष्णा से भर जाएं | देह, मन और आत्मा 
के वीच किसी प्रकार का इन्द्र सम्भव नहीं है । उनकी समग्रता ही जीवन 
है । इनमें से किसी एक का दमन आत्म-पूर्णता में बाधक है । देह आत्मा 
की आवश्यकता है । प्रत्येक भ्रात्मा देह से युक्त है । फिर वे लोग, जो पुन- 
जन्म में विश्वास रखते हैं, देह से घृणा नहीं कर सकते । बिना देह की 
सत्यता को स्वीकृत किए वे आत्मा का एक देह से दूसरी देह में प्रवेश 
नहीं समझा सकते हैं । देहिक जीवन का भी अर्थ है। घामिक लक्ष्य के 
लिए उसका दमन नहीं किया जा सकता, उसे धर्मं के लिए साधन एवं 
कर्मक्षेत्र बनना है । उच्च सत्य के प्रकाश में सांसारिक आत्मा को शुद्ध 
करना, उसका उन्नयन ग्रौर पुननिर्माण करना होगा, जिससे चेतना का 
स्फुलिंग दीपित होकर नवीन मनुष्यत्व में विकसित हो सके । दिव्य 
मनुष्य रूपान्तरित व्यक्ति है। दिव्यता का संचार व्यक्ति की संकुचित 
आत्मा का संवर्धन कर देता है। दिव्य कोई भिन्न आत्मा नहीं, मनुष्य 
की ही वास्तविक आत्मा है, जो ग्रहं से उसके कहीं अधिक निकट है । 
प्रकृति के विधान में मनुष्य अपना भिन्न निजत्व रखता है, किन्तु चेतना 
के विधान में दिव्य ने उसके व्यक्तित्व का पुननिर्माण कर उसे स्वीकार 
कर लिया है। मानव-आत्मा देह से युक्त है किन्तु उसका जीवन देह में 
केन्द्रित नहीं है। वह देह को अपने लिए साधन बनाती है। आत्मा की 
देह से युति उसकी ग्रमरता को खण्डित नहीं करती, आत्मा देह का विकार 
नहीं है, वह देह के साथ विनाश को प्राप्त नहीं'होती । हम आत्मा की 
भ्रमरता को देह की अमरता, उसके सामयिक नैरन्तयं से मिला देते हँ । 
जीवन एक अनवरत प्रवाह है । प्रकृति में स्त्र ग्रविरल नवीनीकरण 
द्वारा जीवन का संरक्षण ग्रौर उत्तरोत्तर विकास होता है । आत्मा FA- 
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व्यापार की पूर्णता या व्यक्तित्व के विकास के लिए प्रयास करती है । 
आत्मा में अनन्त उन्नति की क्षमता और सातत्य के लिए व्यापक तत्त्व 
उस भविष्य को लक्षित करते हैं जहाँ आत्मा की अवरुद्ध पणेता' चरि- 
WT होने का अवसर प्राप्त करती है । जीवन में ऐसा कुछ नहीं है जो 
हमारे भविष्य को संदिग्ध या खण्डित करे । प्रकृति सर्वत्र झाइवासन देती 
है कि.हमारी पूर्णता हमारा प्रारब्ध है और हम उसे पा लेंगे, किन्तु मानव 
अपनी दुवंलताओं से ग्रस्त होने के कारण थोड़ी-सी देर में निराश हो 
उठता है। जिस भगवान्‌ के लिए हमारे हजारों वर्ष एक दिन की भाँति 
हैं, उसके बच्चों को इस वात पर हताश नहीं होना चाहिए कि वे अपनी 
पूर्णता को एक जीवन में प्राप्त नहीं कर पाए d यह कहना गलत है कि 
हमें एकमात्र अवसर इसी जीवन में मिला है । जीवन भूत, वर्तमान और 
भविष्य की तारतम्यता हे । हम विश्व में कुछ लेकर आए हैं । आत्मा इस 
जीवन में एक विशिष्ट स्वभाव और वंशानुगत गुणों को लेकर प्रवेश 
करती है । हम उस प्रतिभा का वर्णन करते हैं जो मनुष्य की उत्तरा- 
धिकार रूप में प्राप्त है । कहते हैं कि किसी विशिष्ट प्रतिभा को संगीत 
के लिए रुचि या सौंदर्य के लिए दृष्टि है। यदि देह के साथ ही आत्मा 
का निर्माण मान लें, उसके पुनर्जन्म और अमरता को अस्वीकार कर दें 
तो ऐसे तथ्यों का स्पष्टीकरण असम्भव हो जाएगा । साथ ही शिक्षा 
और अनुभव व्यर्थं हो जाएंगे । सामान्य रचनामूलक विकास के ग्रन्तर्गत 
'पुनर्जन्म एक परिवतंन-मात्र है । मृत्यु जीवन-विकास में कोई भ्रद्वितीय 
घटना नहीं है । यह प्रकृति की अनवरत घटित होती हुई लय का अंश है। 
व्यक्ति के इतिहास में संक्रमण ही वह क्षण है जब आत्मा नई परिस्थितियों 
को स्वीकार करती है । 
मनुष्य इस आस्था ARa में जीता और कर्म करता है कि जीवन 
अपनी विशुद्ध प्रकृति में सदैव सुन्दर और पवित्र है और इसका विफली- 
करण पाप है । मनुष्य के लिए एक ही आदर्श या लक्ष्य है, ग्रपने-ग्रापको 
गहनतम एवं पुर्णतम वनाना | समग्र या पूर्ण मनुष्य ही आदर्श मनुष्य हैं । E : 
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अपनी सर्वोच्च और अन्तरतम आत्मा को खोजना ईश्वर को खोजना है। 
यद्यपि भगवान्‌ सर्वत्र हैं तथापि उन्हें अधिक सरलता से आत्मा में ही 
पहचाना जा सकता है । ग्रात्मानम्‌ विद्धि, आत्मवंतः भव--मानव-ग्स्तित्व 
का मंत्र हे । आत्माविष्कार, ग्रात्मज्ञान, ्रात्मपूर्णता ही मनुप्य का प्रारब्ध 
है | किसी भी आध्यात्मिक धर्म का मूल सूत्र यही है कि हमारी वास्तविक 
आत्मा परम सत्ता हे । हमारा कत्तव्य है कि हम उसे खोजे, प्राप्त करें 
ओर सचेतभाव से वही हो जाएँ। वह सत्ता सभी में एक है । जिस आत्मा 
ने अपने को प्राप्त कर लिया है वह विश्व-जीवन से पने पृथकत्व का 
अनुभव नहीं करती अथवा अपने को अकेला या ग्रसम्बद्ध नहीं समझती 
हैं । वह उस सार्वभौम जीवन के वारे में जाग्रत है जिसकी सभी व्यक्ति, 
जातियाँ और राष्ट्र विशिष्ट अ्रभिव्यक्तियाँ हैं। यह आत्मा का समस्त 
सत्ता के साथ सारगत एकत्व का श्रनुभव है जो इन शब्दों में मुखर हो 
उठता है “तू मुझमें और मैं तुभमें ह ।' साहचर्य ही जीवन है और इसका 
अभाव मृत्यु है । मानव-जाति की ठोस और गूढ़ सामाजिकता, एकता 
और पारस्परिक निर्भरता से हम बच नहीं सकते हैं। शान्ति से जीने के 
लिए मनुष्य को स्वार्थान्धता का त्याग कर व्यापक सत्य को पकड्ना होगा,. 
विश्‍वचेतना से कर्मों का संचालन करन! होगा | 

आधुनिक युग में राष्ट्रीय श्लौर जातीय संकीर्णता ने मनुष्य के सामा- 
जिक स्वभाव को विषाबत कर दिया है वह अनेक भागों और विभागों 
में वॅट गया है । उसकी उन्नति अवरुद्ध हो गई है। राज मनुष्य की दृष्टि 
से मनुष्यत्व ओभल हो गया है । धमं, विचार, सम्प्रदाय तथा सिंद्धान्तों' 
के संक्रामक रोगों से वह पीडित है। उपचार के वहाने वह निम्न प्रवृत्तियों 
को प्रोत्साहित कर रहा है । दूसरे पर क्रोध करना, ग्ातंकित करना. 
ठगना, हत्या करना और लूटना उसके लिए रातःत्नि का खेल हो गया 
है | उसकी पाशविक प्रवृत्तियों ने उसे भ्रमित कर दिया है। वह ईवरेच्छा 
के नाम पर आध्यात्मिक दृष्टि से कुत्सित और घृणित कर्म करता है । 
अपने ग्रहं को इस मिथ्यामिमान से प्रसन्न रखता है कि वह सदाचारी 
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है । अपने काले कारनामों को दोनों हाथ नचाकर और सिर ऊंचा कर 
“निर्दोष और पवित्र बतलाता है । उसकी अन्धलिप्सा भूल जाती है कि सव 
व्यक्तियों, जातियों, राष्ट्रों, वर्गों और धर्मों का मूलगत आधार एक ही 
है । राष्ट्रीय और अन्तरराष्ट्रीय चेतना सावंभौम चेतना की अभिव्यवित है, 
भागवत विश्व में सभी को श्रेष्ठ जीवन जीने का अधिकार है । सामथ्यं- 
वान्‌, सशक्त व्यक्तित्व दूसरे को लूटे, उसे पैरों तले रदे, यह दानवता 
हैँ, मनुष्यता नहीं । प्रत्येक व्यक्ति नागरिक स्वतन्त्रता का भागी है; प्रत्येक 
देश को, चाहे वह बड़ा हो या छोटा, शक्तिशाली हो या दुर्वल, अणुअस्त्र- 
सम्पन्न हो या न हो, मनुष्यत्व का जीवन व्यतीत करने का अधिकार ği 
राधाकृष्णन का विश्वास हैं कि आज जो समाज और नैतिकता के विरोधी 
तत्व सर्वत्र दिखाई देते हैं वे अवश्य ही ग्रपनी घुटन में घुटकर काल के मुंह 
में चले जाएँगे और असत्य होने के कारण वे अधिक समय तक रह नहीं 
* पाएंगे । असत्य कुछ ही काल के लिए हमें मोह सकता है, अन्ततोगत्वा 
सत्य को मनुष्य पहचान ही लेगा । 
इतिहास ने अधिनायक या महांपुरुष का सम्मानित स्थान उन्हें नहीं 
दिया हैं जिन्होंने विद्वेष की आग भड़काकर रवत की नदियाँ बहाई हैं; 
राष्ट्रीयता, जातीयता-सम्वन्धी भेद-भावों की अग्नि को प्रज्वलित किया 
है । मैं, मेरा प्रदेश, मेरा देश ही मात्र जीवित रहे-इस मान्यता पर 
चलने वाले, मानवता को लांछित ही नहीं करते, अपना भी आत्मनाश 
कर अपनी वास्तविकता का निराकरण करते हैं। मानवता की पथप्रदर्शक 
चे महान्‌ ग्रात्माएं हैं जिन्होंने अपने देश के जीवन श्र विचार में असीम 
को कित कर श्रेय को ग्रदृद्य शवितयों की वृद्धि की है॥ इस जगती में 
जहां भ्रधिकांश प्राणी धन, यश, सुख के पीछे पागल, मदान्ध और स्वार्थ- 
लोजुप SEIT हं, Riesa देवदूतों ने उस ग्रदृद्य की सत्यता घोषित 
की हूँ जो सबसे अधिक निकटतम एवं दृश्य है और उसी जीवन को झाध्या- 
त्मिक कहा हे । उनकी भ्रात्म-निर्भरता, झ्रात्म-निर्देशन, उनका अद्भुत गहन 
ज्ञान, उत्कृष्ट आचरण, विनम्रता, सौम्यता तथा उनका अतिशय मनुष्यत्व 


£N. T * ^ 
au ही. a 
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यही सिद्ध करता ग्रा रहा है कि मनुष्य का प्रारव्ध अपने को जान- 
कर उसके द्वारा विश्व-जीवन को प्रगति करना है, जिसका कि वह ग्रनन्य 
अंग है । आत्म-शासक होना, न कि दूसरों पर शासन करना--सत्या- 
न्वेषी के लिए आवश्यक है । पूर्णता को हम आत्म-विजय, कठोर संयम, 
वीरता तथा जीवन में एकता और भ्रातृभाव द्वारा प्राप्त कर सकते हैं । 
मनुष्य की नींव अदृश्य में है यद्यपि उसका जीवन गतिशील दृद्यसे युक्त है । 
उसे दृश्य और अदृश्य दोनों को समझकर उचित अंश में अपनाना है। 
मनुष्य का कत्तंव्य है कि देह, प्राण, मन के साथ अपने को मिथ्याभाव से 
सम्बन्धित करने के बदले वह आध्यात्मिक सत्ता के वारे में सचेत हो जाए d 
अपनी आध्यात्मिकता को चीन्हना मनुष्य का लक्ष्य है। जब तक व्यक्ति 
अपने सम्भावित और परम स्वभाव को--जिसे जीवन का प्रतिभासित 
स्वरूप छिपाये हुए है और जिसे वह अप्रत्यक्ष रूप से व्यक्त करता है-- 
प्राप्त नहीं कर लेता, तब तक उसका विकास अनवरत आत्म-अतिक्रमण 
है । इस विकासक्रम द्वारा हम अपने निजत्व को faet नहीं देते हैं किन्तु 
उसे सार्वभौम सत्ता की सचेत संज्ञा तथा परात्पर दिव्य की भ्रभिव्यक्ति में 
रूपान्तरित. कर देते हैं । सहज प्रवृत्तियाँ झौर बुद्धि .दोनों ही झ्राध्यात्मिक 
व्यक्तित्व में ्रपनी पूर्णता पा लेते हैं । देह पावन होकर चेतना से संगति- 
युक्त हो जाती है, बुद्धि प्रदीप्त होकर पूर्णता के राज्य से युक्त हो जाती 
है । देह और मन, सहजप्रवृत्ति और बुद्धि, दोनों ही चेतना के स्वेच्छित 
सेवक हैं न कि. बर्बर स्वामी । » 

` मानव-जीवन कठपुतलियों की प्रदर्शनी नहीं हैं, वह संयोजित और 
सोहेश्य है । उसके दो अंग हैं--भूत के साथ झविच्छिन्नता और भविष्य 
के साथ सृजनशील विकास । अथवा वह कर्म झौर स्वतन्त्रता को लिपटाए 
हुए आगे -वढ़ता है। उसका वर्तमान विकासरत्रस में है, क्योंकि वह्‌ 


पूर्ण नहीं है। वह उतना ही अपूर्ण है जितनी कि कोई अन्य सांगिक 


रचना, और इसलिए वह निरन्तर विकासशील है । मनुष्य आध्यात्मिक 
चेतना-सम्पन्न, है.। चेतना अपने-आपको. व्यक्त करती है। आत्म-चेतन 


क्र 
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व्यक्ति का मूल्यों में विश्वास है। आध्यात्मिक प्राणी वास्तविकता के 
मूल्यों के स्रोत के जीवंत सम्पर्क में है। चेतना मूलतः और fug: 
MARE है । उसका हम सवंत्र भ्रनुभव करते हैं, किन्तु उसे समका नहीं 
सकते । उसे श्रन्तर से ही जान सकते हैं ग्रौर जव उसे जान लेते हैं तव 
बाहर कुछ नहीं रहता है। चेतना को जान लेने से मनुष्य समक जाता 
है कि सम्पूर्ण के प्रति समपंण करने से उसकी sequ पूर्णता प्राप्त 
कर लेगी । जीवन की सम्पूर्णता का भ्रथं ही सम्पूर्णता की सेवा करना 
है । मानव-उन्नति उसके भीतर विश्व-चेतना की ग्रधिकाधिक सक्रियता 
के वोध पर ही निर्भर करती है। आत्म-विशिष्टता और सर्वात्मा के 
दोनों तत्त्व साथ-साथ विकसित होते हैं और भ्रन्त में विशिष्टता का भाव 
समग्रता के भाव में स्वत: ही विलीन हो जाता है। आत्मा में क्रियात्मकः 
भवृत्तियाँ हैं; उसमें प्राप्त परिस्थितियों तथा आन्तरिक एवं वाह्य को 
अपने ध्येय के अनुरूप भ्रपने प्रयास द्वारा बदलने की प्रवृत्ति हे । आत्मा 
का क्रियात्मक रूप ही संकल्प है । संकल्प ही स्वतन्त्रता, वास्तव में, 
आत्मा को स्वतन्त्रता है । यह भ्रात्म-निर्धारण की क्षमता है। आत्मा के 
अन्त्तथ्य के कई अंशों को वातावरण के प्रभाव तथा भूत से प्राप्त दाय- 
धन के रूप में समझा जा सकता है। यदि व्यक्ति का दृष्टिकोण और 
चरित्र दीर्घं विकास.का परिणाम है तो उसके कर्म स्वतन्त्र नहीं हैं । 
व्यक्ति के कर्मों को एक प्रकार से भूत का अनिवार्य परिणाम कहकर 
हम भूल करते हैं। वंशानुगत गुण और परिवेश का प्रभाव उसकी 
सम्पूर्ण भ्रात्मा को आच्छादित न कर केवल उसके स्वभाव के कुछ ग्रंशों 
को ही प्रभावित करता है। ग्रात्म-निर्धारण का अर्थ आत्मा के किसी 
अंश द्वारा नहीं, सम्पूर्ण ग्रात्मा द्वारा निर्धारण है। आत्मा स्वतन्त्र है । 
स्वतन्त्रता स्वभाव-चाहला नहीं है भर कर्म की अनिवार्यता है । कर्म 
में विशवास कुछ सीमा तक उचित है । वह हमें मानव-श्रसफलता के प्रति 
सहानुभुतिपुर्ण दृष्टिकोण प्रदान कर दुःख को digin सहना तथा 
दुर्भाग्य के रहस्य को स्वीकार करना सिखाता है । कर्म में आस्था हमें 
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सच्चे न्याय रौर दानशीलता की ग्रोर ले जाती है जो आध्यात्मिकता का 
सार है । यह सोचना दोषयुक्त है कि दुर्भाग्य उन्हीं पर आता है जो दुष्ट 
हैँ । हमें नहीं भूलना चाहिए कि विएव में सम्पूर्णता है WX हम एक- 
दूसरे से सम्बद्ध हें । अतः हम अपने ही नहीं दूसरों के कर्मा के कारण 
भी दुःख उठाते हैं । हमें एक-दूसरे के लिए दुःख सहना ही होगा । मनुष्य 
में दुःख सहने की असीम क्षमता हे । ग्रसीम प्यार, असीम दुःख है । दुःख 
सहना, कष्ट भेलना उसकी विशेषता है जो सशक्त ग्रात्मा है। वह 
मानवता की आध्यात्मिक सम्पत्ति को वृद्धि है । 
मनुष्य के वर्तमान जीवन की संकटावस्था मानव-चेतना के गहन 

संकट के कारण एवं जीवन की आंगिक पूर्णता से स्खलन के कारण है । 

व्यक्ति की चेतना धूमिल पड़ गई है, वह अपने को समग्रता से वियुक्त 
समझता है और वियुक्ति का श्रान्तिपूर्ण वोध ही विश्व-संकट का जनक 
है । व्यक्ति अपने-भ्रापमें, अपने विशुद्ध रूप d, समस्त विश्व के साथ, 

विशेषकर, जीवित प्राणियों और मनुष्यों के साथ बन्धुता, मंत्री ग्रौर 
नातेदारी अनुभव करता है। सामाजिकता का बोध तथा मानवता की 

भावना प्रत्येक मनुष्य के भीतर निहित है । विशव के किसी भी श्रनजाने 
कोने में जब वह किसी को वित्ति में पड़ा हुआ सुनता है तो अज्ञात रूप 
से क्षुब्ध हो उठता है । उसका दुःख-द्रवित हृदय iq बहाने लगता हे । 

झाज जो लोग मानवता की सुख-समृद्धि के लिए विकास, योजना 

सुसंगठन-सुव्यवस्था को आवश्यक वताते हैं वे भूल जाते हैं कि यह सब 
पहले अन्तरिक जीवन के निर्माण के लिए आवश्यक है। बाह्य जीवन 
का संगठन कुछ सीमा तक उतना अनिवार्य नहीं है जितना कि श्रन्तर 
का । बुद्धिजीवी के जीवन में उसकी आन्तरिक संस्कृति ही बाह्य संस्कृति 
में प्रवाहित होती है । जब तक मनुष्य अपने स्वार्थ, लोभ भ्रोर काम की 
चासनाझों पर विजयी नहीं होगा उसकी बाहरी विजय, व्यवस्थाएं और 
योजनाएँ उसकी गान्तरिक बर्वरता के प्रयोग के लिए उपादान-मात्र 
रहेंगी । विश्‍व को महान्‌ दुर्घटनाऐ-- वैयक्तिक, सामाजिक झथवा राष्ट्रीय 
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एवं झन्तर्राष्ट्रीय--इसलिए घटित होती है कि हमें विनाशकारी. और 
विस्फोटकारी वासनाएँ जकड़े हुए हैं । 

मानव-जीवन विद्या-अविद्या, प्रकाश और अन्धकार की धूप-छाँह है । 
विद्या प्रकाश, वोधि, प्रज्ञा और ज्ञान है। वह चिदाकाश में वास तथा 
आनन्द को कीड़ा है। अविद्या अन्धकार, भेद, ज्ञानाभाव और दुःख है। 
अविद्या में पड़े जीव को अपने वास्तविक स्वरूप का विस्मरण हो जाता 
है । मैं क्या हूँ ? मेरा कत्तंव्य और प्रारव्ध क्या है ?! इन्हें निरर्थक प्रश्‍न 
समझकर वह इन पर हँस देता है और भयंकर भवर में फंस जाता है । 
उसे श्रपना भविष्य श्रनजाना प्रतीत होने लगता है। वह घबरा उठता है— 
मरा अन्त क्या है ? मृत्यु के पदचात मैं कहाँ जाऊंगा ? अन्धकार, सघन 
अन्धकार में कुम्भीपाक, रौरव आदि नरकों की धारणाएँ और यातनाएं 
उसका मुँह सुखा देती हैं। भविष्य-भय और मृत्यु-भय से आतंकित 
व्यक्ति अपने को एकाकी अनुभव करने लगता है । हर दूसरा व्यक्ति उसे 
दात्रुवत्‌ लगता है। सहज सजातीय भावना तथा वन्धुत्व का वोध विस्मृति 
के अतल गर्त में चले जाते हैं। सामाजिक कल्याण की भावना से प्रेरित 
होने के विपरीत वह समाज के प्रति विद्वेषात्मक भाव रखने लगता है--मैं 
ही सव-कुछ हू, दूसरा घृणित, श्रोछा और दुष्टवुद्धि हे, वह न जाने कव 
मेरे छुरी भौंक दे, इस प्रकार के सन्देह, दुःख और भय ने उसे श्रातंकित 
भोर त्रस्त कर उसके व्यक्तित्व का विभाजन कर दिया है । उसकी सम्यक्‌ 
आत्मा को भ्रखण्डता खण्डित हो गई है । महान्‌ दुःख यह हैँ कि हम 
अपने ग्रज्ञान को ज्ञान समझ बैठे हैं । मिथ्या शान ही सब प्रकार के दुःखों 
का कारण हूं । हमें सच्चा ज्ञान चाहिए | सच्चे ज्ञान द्वारा ही हम आत्मा 
को उसका सम्यक्‌ व्यक्तित्व प्रदान कर पाएँगे। मुक्ति का अर्थ मानव- 
स्वभाव का पुन: संयोज़ूनःहै । भय पर विजय अथवा अभय का धमं ही सच्चा 
धर्म है । वह असफलता और मृत्यु की नाशक षधि है । सच्चे धमं द्वारा ही 
हम भय से वास्तविक मुक्ति पा सकते हैं । वर्तमान धर्म शोचनीय भ्रवस्था 
में हे । वह भयजन्य हे । यदि जिस धमं को हम अपनाए हुए. हैं वह भय 


व्यक्ति, उसका कतंव्य और लक्ष्य l २११ 


का परिणाम हे तो वह चाहे ग्रोर जो कुछ भी कर सकता हो जीवन का 
संरक्षण कदापि नहीं कर सकता p जीवन ग्रभय है। जब कोई जीवन के 
सार्वभौम स्रोत के संपक में आता है तव वह शक्ति और भय से मुक्ति की 
भावना से भर जाता है। जब हम अपने स्वभाव के कोषों के भीतर छिपी 
हुई चेतना के गुह्य बीज को खोज लेते हैं श्रौर उसी के सत्य से रहते हैं 
तब जीवन एक विशुद्ध ज्योति हो जाता है, जो भ्रन्तःप्रकाश गौर भ्रानन्द 
से भरपूर है । ब्रह्मानन्द को जानकर मनुष्य ग्रभय हो जाता है । जो 
सर्वेभूतों को आत्मवत्‌ मानता है वह सर्वंत्न एकत्व ही देखता हे भ्रौर 
उसके लिए शोक और मोह नही रह जाता D ज्ञानी उस प्रकाश को पा 
लेना चाहता है जिसे पाकर भय से मुक्ति मिल जाती है, जिसे जानकर 
मनुष्य मृत्यु का अतिक्रमण कर लेता है।' ब्रह्मानन्द में रमने वाली 
आत्मा मृत्यु और एकाकीपन के भय से मुक्‍त है ।' ऐसा व्यक्ति अपने को 
एकाकी या असम्बद्ध नहीं सोचता । भय से मुक्ति मन की एक स्थिति 
या वृत्ति है, न कि किसी विश्‍वास की स्वीकृति अथवा धार्मिक विधि का 
पालन है । दूसरों की आत्मा की वास्तविकता को समझना धार्मिक होता 
है । प्रेम के नियम का पालन उसके ज्ञात या इच्छित होने के कारण 
नहीं किया जाता, किन्तु इसलिए कि पूर्ण प्रकाशित जीवन प्रेम पर ही 
निर्भर है। 'वह जो विद्वात्मा को जान लेता है सभी प्राणियों में एक 
ही सत्य देखता है ।' प्ात्माएँ जो अपने-आपमें संयोजित हैं वे भ्रवश्य 
ही एक-दूसरे से भी एकता-गुक्त होंगी । हम दुसरे को भूलकर केवल अपने 
ही बारे में नहीं सोच सकते हैं । स्वार्थी व्यक्तियों की भाँति रहना सृष्टि 
के ध्येय को उलट देना है । आध्यात्मिक जीवन या अभय का स्वाभाविक 
परिणाम अहिंसा यां सभी चेतन वस्तुओं के प्रति सजातीय भावना है, 
जो अपने दयालु स्वभाव के कारण निम्नतर् भ्रकार के पशु-जीवन का 
भी ग्रालिंगन करती है । सच्चे घमं का चिह्न भय से मुक्ति है, जो व्यक्ति 
के अन्दर संगति और संतुलन, देह और आत्मा के बीच अनुकूलता तथा 
अन्य प्राणियों के प्रति अहिसा या भावात्मक प्रेम में प्रकट होती हे । अभय 
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स्वतंत्रता हे । स्वतंत्र व्यक्ति मानसिक द्वन्द्व से मुक्त है, न उसमें क्रोध 
उपजता हूँ और न उसे निराशा ही घेरती है । वह अमर है, ्रात्मा का 
सहज जीवन जीता हैँ और सर्वेत्र तटस्थ वालभाव से विचरता हे । 
मानव की सबसे बड़ी आवश्यकता और प्रारब्ध ग्रपने को समझना, 
आत्मज्ञान हे । उसका प्रारव्ध शाश्‍वत जीवन है। राष्ट्र और समाज, 
सत्यता और सम्पत्ति, वैयक्तिक सम्बन्ध और विरोध स्थायी नहीं हैं। वे 
पानी के बुलबुले हैं; जन्म लेते हैं और विनाश को प्राप्त होते हैं । ग्राध्या- 
त्मिक मनुष्य को चेतना के शाइवत मूल्यों तथा सत्य और श्रेय के लिए 
जीना हे । मुक्त मनुष्य में एक उच्चकोटि की निष्ठा होती है, जो सच्ची 
आध्यात्मिक स्वतंत्रता हे । जीवन निःश्रेयस एवं शुभ है, और प्रत्येक को 
आनन्द की संभावना प्रदान करता है । व्यक्ति जैसा है, वह सृष्टि की 
अन्तिम स्थिति का द्योतक नहीं हे । वह विकास-क्रम में है । उसे दिव्यत्व 
प्राप्त करना हैं। आज जिस भाँति वह जी रहा है उस तरह वह अधिक 
जीवित नहीं रह सकता | उसे भ्रपने को बदलना होगा ्रन्यथा वह मिट 
जाएगा । उसके मिटने से भगवान्‌ की सृष्टि का कुछ नहीं बिगड़ेगा । 
सृष्टि का क्रम चलता रहेगा और कोई भ्रन्य जीव-योनि प्रस्फुटित होकर 
मनुष्य का स्थान ले लेगी | 
वर्तमान मनुष्य MTA संकट में है। वह काल के मुंह में खड़ा हे l 
इसका कारण उसका अविद्याजन्य घोर स्वार्थ हे । हिन्दू विचारकों ने 
सदेव ग्रात्मघातक स्वार्थ से मनुष्य को बचाना चाहा हे । मनुष्य को 
चेतावनी देने के लिए उसे 'माया' कहा गया। 'रमैया की दुल्हन ने लूटा 
वाजार,' कहकर उसने माया की भत्संना की है। माया से मुक्ति संकीर्ण 
स्वार्थ से मुक्ति] है; उन श्रसत्य मूल्यों और भावनाओं के वंधनों से मुक्ति 
हैं जो हमें शासित करसे है । मायावाद जीवन को भ्रम नहीं कहता, 
WX न विश्व-कल्याण से तटस्थ रहने का संदेश देता है । विश्व-जीवन 
को तृणवत्‌ त्यागा नहीं जा सकता | विश्व -जीवन ही विइवात्मा के जीवन 
की ओर ले जाता हे । जव ऋषि-मुनि प्रार्थना करते हुँ कि हे प्रभु, हमें 
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ग्रसत्य से सत्य की ओर, अ्रन्धकार से प्रकाश की श्रोर, मृत्यु से ग्रमरता की 
ओर ले जारो, तव वे सांसारिक जीवन को असत्य, अन्धकार या मृत्यु 
नहीं कहते, किन्तु उस घेरी हुई संकीणंता की ओर इंगित करते हैं। वे स्वार्थी 
व्यक्तिवाद के भ्रन्धकार से सार्वभौम चेतना के प्रकाश, ग्रसत्य से सत्य, 
fas को दासता से शाइवत को स्वतंत्रता में रूपान्तरित होने की प्रार्थन। 
करते हूँ । मृत्यु से भ्रमरता को पुकार मृतक का शवप्रकोष्ठ से उठना नहीं 
है, वह श्रात्म-लीनता की मृत्यु से निःस्वार्थ प्रेम के जीवन में परिवर्तित होना 
है । इसी भाँति पुनजेन्म से मुक्ति व्यक्तिवाद का अतिक्रमण कर निर्वेय- 
क्तिक सावंभौमवाद की प्राप्ति है। विश्वात्मा को समझना आात्मज्ञान या 
तत्वज्ञान है । राधाकृष्णन्‌ के अनुसार शंकर जब कहते हैं कि मुक्ति की 
स्थिति में व्यति ब्रह्म में लीन हो जाता है तव उनका यही ग्रथ है कि वह 
सर्वात्मभाव को प्राप्त कर लेता है, वह इस बोध से युक्त हो जाता है 
fs हम सव 'श्रमृतस्य पुत्राः हें । 

सृष्टि के प्राणियों के वीच श्रेष्ठता का भोग करने के वरदान के 
साथ ही व्यक्ति पर यह प्रतिबन्ध भी है कि वह विना सचेत प्रयास के 
अपना प्रारब्ध नहीं प्राप्त कर सकता । उसकी भ्रावश्यकताएँ प्रकृति अपने- 
आप पूरी नहीं करती, अपने वास्तविक रूप को भी वह सहजता से प्राप्त 
नहीं कर सकता । उसे प्रयास, त्याग और तप करना पड़ता हे। उसका 
जीवन निरन्तर श्रात्मःअतिक्रमण का प्रयास है, उसी का मोहान्धकार _ 
उसे त्रस्त कर उसके ज्ञान को ढक देता है । अपनी भूल को सुधारने का 
उसे स्वयं प्रयास करना होता है । समस्त जीवन विराट्‌ समुद्र की भांति 
है, जो सुपात्र हैं वे इसका मंथन करके अमृतत्व प्राप्त कर लेते हैं। शुद्ध 
बुद्धि एवं आध्यात्मिक भ्रंतदु ष्टि में ही दिव्य प्रकाशित होता हे । आध्या- 
'त्मिक अंतदृ ष्टि प्राप्त करने के लिए व्यक्ति SPIRITS साधनाग्रों द्वारा 
अपवित्रताओं से ऊपर उठना होता है । पवित्र होने के लिए एवं मानस 
को संकीर्णताओं से मुक्त करने के लिए यम-नियम, आसन-श्राणायाम, 
प्रत्याहार-घारणा, घ्यान-समाधि झादि ग्रावश्यक gl यह सब योग ही 





२१४ राधाकृष्णन का विश्वदर्शन 


हे | योग अपने व्यापक अर्थ में मानव-स्वभाव के विभिन्न पक्षों--देह, 
मन, चेतना--तथा वैयक्तिक और सामाजिक, वस्तुगत और आत्मगत 
जीवन में संतुलन स्थापित करता है। वह सांत और शनंत में तादात्म्य 
के लिए प्रारम्भिक और अंतिम सीढ़ी है प्रार्थना, मेध, ध्यान, दर्शन, 
कला, साहित्य भी आंतरिक सत्‌ के परिवद्धन और विशुद्धीकरण में सहायक 
होकर उसे दिव्य के साथ संपर्क स्थापित करने के लिए प्रेरित करते Eg 
प्रार्थना और मेध आत्म-शुद्धि के वोधक हैं, न कि बाह्याचरण के । सच्चा 
मेघ अपने ग्रहं का त्याग है । प्रार्थना करना, अंतःस्थित निःसीम में 
प्रवेश कर चेतना के आरोहण द्वारा अपनी ग्रंतर्वास्तविकता का अन्वेषण 
करना है । ध्यान आत्म-आविष्कार का माध्यम है। इसके द्वारा हम 
अपने मानस को अंतमु खी बनाकर आत्मा के सृजनशील केन्द्र से सम्पर्क 
स्थापित करते हैं । ग्रात्म-प्राविष्कार वास्तविक गात्मा का ज्ञान है। यह 
स्वार्थपूर्ण संकल्प को निर्वेयक्तिक वैइव-संकल्प में बदल देना है। कोई 
भी तब तक सत्य को नहीं जान सकता जव तक कि वह सत्य न हो जाए 
एवं उस निरपेक्ष आंतरिक विशुद्धता को न पा ले जो आत्म-स्वामित्व . 
और झात्म-त्याग की अपेक्षा रखती है । यह सैद्धान्तिक ज्ञान नहीं है, हमें 
शाश्वत का दर्शन करना ही है । शाइवत के ज्ञेय और अगम्य होने पर 
भी उसका ग्रात्म-संयम और सम्यक्‌ अंतद ष्टि द्वारा प्रत्यक्षीकरण संभव 
हे । व्यक्ति का विकास निर्वेयक्तीकरण की विस्तीर्णता तथा ARAT का 
व्यापक श्रात्मा से एकत्व तथा विश्वात्मा से तादात्म्य है; ग्रात्म-पूर्णता, 
आत्म-साक्षात्कार और आत्म-ज्ञान है । यही व्यक्ति का प्रारव्ध, उसके 
तथा विश्‍व के विकास का वांछित ध्येय है । विश्व का ध्येय मानवता की 
पूर्णता ही है। अनुभव का बिस्लेषण हमें क्रमशः जड, प्राण, मन भरर बुद्धि 
के जगत्‌ से उस आत्मा he में ले आता है जो बुद्धि को व्याख्याग्नों से 
परे पूर्णतः परात्र है और अपने को व्यक्ति, विश्व, परम आत्मा एवं सभी 
के रूप में व्यक्त करता है । विश्व का सत्य गणित की राशि, गति-विज्ञान 
के सिद्धान्त, जैव-संयोजन, मनोवैज्ञानिक 'ग्रनेकवाद या नैतिक व्यक्तिवाद 
नहीं है, वह आध्यात्मिक संगठन है । . | | | 
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इस हाहाकार, द्वेष, कुण्ठा, निराशा, भ्रनास्था भौर सन्देह के युग में 
जब एक देश दूसरे देश को, एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को लीलना चाहता 
है, राधाकृष्णन का विश्‍वदद्ंन एक महत्‌ उद्देश्य की पूर्ति करता है । 
राधाकृष्णन की समस्त कृतियों में विश्ववन्धुत्व, विश्वमानवता, विश्व- 
चेतना एवं विश्वद्शन अनुगुंजित रहता है । सभ्यता के जागरणकाल 
से ही विश्‍व के महान्‌ विचारक एक विएव की कल्पना करते झा रहे है । 
इस कल्पना की इन्द्रधनुषी शोभा प्रबुद्ध मानवों को लुभाती तो रही थी, 
किन्तु वह अभी तक भू-मन को छू नहीं पाई थी। D धरती की 
वास्तविकता ने उन परिस्थितियों को जन्म दे दिया है जिनका आश्रय 
पाकर यह कल्पना विद्व-प्रांगण में उतरकर घुटनों के बल चलने का 
प्रयत्न करने लगी है। उसकी तुतलाहट को स्फुट और स्वस्थ वाणी 
देने की ओर राधाकृष्णन का दर्शन एक महत्‌ प्रयास है । वे इसे जन- 
चेतना में प्रतिष्ठित एवं जन-जीवन में चरितार्थं करना चाहते हैं । 
ताकिक, दाशंतिक और यथाथंवादी प्रमाण देते हुए वे कहते हैं कि 
मनुष्य यदि मिटना नहीं चाहता तो उसे अपने वेयक्तिक-सामाजिक, 
घामिक-राजनीतिक, राष्ट्रीय तथा अन्तरराष्ट्रीय जीवन में एक विश्व की 
घारणा को मूतिमान करना होगा । हमें उन धामिक नेताओं को झाव- 
इयकता है जो सम्पूर्ण विश्‍व के रूपान्तरित होने की प्रतीक्षा न कर, आवश्य- 


कता प्रतीत होने पर, अपने जीवन द्वारा इस: धारणा की सत्यता प्रमा- 
णित करेंगे कि पृथ्वी एक ही मानव-परिवार का ग्रधिवास है। विज्ञान | 
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के वरदान-स्वरूप विभिन्न देशों में परस्पर का निकट सम्पर्क और विचारों 
का आदान-प्रदान बढ़ गया है। विज्ञान ने देश, काल और जीवन की 
विभिन्न परिस्थितियों का एकीकरण करने में ग्रत्यधिक सहायता दी है, 
जिसके परिणामस्वरूप द्रष्टारो के एक विश्व के स्वप्न को सूर्तिमान 
वास्तविकता मिलना सम्भव हो सका है। सभी वर्गों, जातियों ग्रौर देशों 
के मनुष्य एक-दूसरे का साहचर्य प्राप्त कर रहे हैं। रेडियो, मुद्रणकला, 
टेलिविज़न, रेल तथा वायुयान के कारण विश्व का कोई भी कोना किसी 
के लिए अज्ञात नहीं रह गया है। अ्रव आवश्यकता है ग्रान्तरिक मेल 
और संगठन की, भावनात्मक श्रौर चंतन्यात्मक ऐक्य की | अन्तर्राष्ट्रीय, 
राष्ट्रीय, सामाजिक या व्यक्तिगत एकता और संगति वाह्य संगठन से 
प्राप्त नहीं हो सकती । ग्रात्म-चेतना तथा प्रबुद्ध मानवों का संगठन इंट- 
गारे की इमारत के संगठन की भांति नहीं है। इसे वाह्य योजनाभ्रों 
रूपी मजदूरों की आवश्यकता नहीं है । यह मनों और हृदयों में अन्दर से 
पैदा होता है । विश्व-ऐक्य भर विश्व-शान्ति हस्ताक्षरित पत्रों, काग्रज्ी 
शर्तो, ग्राथिक सन्धियों या राजनीतिक संगठनों पर निर्भर नहीं है । यह 
संस्कृत लोगों के मानस और सहजवोध को निकट लाना हे । राजनीति, 
युद्धनीति तथा कूटनीति तव तक किसी काम के न होंगे जव तब कि 
लोगों का मानस अपने को दूसरों से ग्रसम्वद्ध समभता है। सम्वन्ध या 
एकता का बोध ही शान्ति का जनक & यदि हम शान्तिपूर्वक जीना 
चाहते हैं तो यह आ्रावश्यक है कि हम आन्तरिक और बाह्य रूप से पूर्ण 
ऐक्य को अ्रपनाएँ। वतमान युग की परिस्थितियाँ श्रणु-विनाद के 
विषण्ण बादलों से घिरी हुई हैं । अणु-विनाश से मुक्ति का मार्ग विशाल 
योजनाएँ, सन्धियाँ या शर्तें नहीं हैं, वसुधैव कुटुम्वकम' ही की चेतना 
है। समस्त विश्व एक फरिथार है और हम इस परिवार के अविच्छिन्न 
अंग हैं--जब यह सत्य प्रत्येक मानस के अन्दर प्रतिष्ठित हो जाएगा 
ओर वह तदनुरूप श्राचरण करने लगेगा तब विशव में शान्ति स्थापित 


होगी l 
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राधाकृष्णन का विश्वास है कि मानव-जाति का अपनी पतितावस्था से 
उद्धार वर्तमान धर्म के उद्धार द्वारा ही सम्भव है। झाध्यात्मिक ध्म 
की चेतना ही जीवन में शान्ति-स्थापना के लिए एकमात्र माध्यम है । 
जव आध्यात्मिकता प्रत्येक की हृदय-सञ्राज्ञी वन जाएगी तव प्रथ्वी पर 
भगवान्‌ का राज्य स्थापित हो जाएगा। विद्व-शान्ति के हेतु की गई 
राजनीतिक सन्धियाँ, मानववादी योजनाएँ तथा महान्‌ संगठन अध्यात्म 
की नींव से रहित होने के कारण जन्म लेने के साथ ही निष्क्रिय हो गए 
ह। सभी राष्ट्र शान्ति-योजना और झन्तरराष्ट्रीय समभौतों द्वारा बाहर 
से श्रपनी शक्ति-लालसा पर थोड़ा-वहुत नियंत्रण रख रहे हैं, किन्तु ग्रन्दर- 
ही-श्रन्दर वे भय-त्रस्त हैं । भय से मुक्ति अध्यात्म ही दे सकता है। जव 
तक विश्व का हर प्राणी मानवता के प्रति प्रेम की भावना से प्रेरित 
नहीं होगा विशव-जीवन संकट-मुक्त नहीं हो सकेगा । विइव-जीवन प्रेम 
है और प्रेम भगवान्‌ है । प्रेम के प्रति अपराध करना भगवान्‌ के प्रति ग्रपराध 
करना है । प्रेममय जीवन ही सामाजिक जीवन है । विइववन्धुत्व ही सामा- 
जिक ज्ञान है । हममें सामाजिक वोध की कमी है। वर्तमान शताब्दी का जन्म 
बुद्धि की श्रेष्ठता ग्रौर गति के वोध का जन्म है । प्रारम्भ में इसने उन्नति 
की, एक नवीन श्राशा से मनुष्यों को अनुप्राणित किया । किन्तु प्रथम विश्व- 
युद्ध ने इस आशा पर तुषारापात कर दिया और द्वितीय युद्ध ने तो इसको 
चकनाचूर ही कर दिया । आशा फा निराशा में परिणत होना ही दुःख 
है । वर्तमान काल में Wa चिन्ता, दुःख और हताशा परिलक्षित होती है । 
राधाकृष्णन का विएवदशंन भ्रध्यात्म का शंखनाद है। हमें ग्रध्यात्म का 
जब्त लेकर मानव-समाज का पुनर्निर्माण करना है । यही वर्तमान स्थिति 
का उपचार है । चेतना का मार्ग मरणोन्मुख जगत्‌ को पुनर्जीवन प्रदान 
कर सकता है । विगत की घृणा, स्पर्धा तथा dfe से हमें अपने भविष्य 
को नहीं कलुषित करना चाहिए । हमें कर्मक्षेत्र में उन स्त्री-पुरुषों की 
आवश्यकता है जो चेतना के सत्य से दीपित हूँ, जो अपनी व्यक्तिगत 
रूचियों एवं स्वार्थो को जन-कल्याण के लिए तृणवत्‌ त्याग सकते R 
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उदार चरितानां तु वसुधैव कुटुम्बकम्‌ ।” यदि पृथ्वी अपनी सभी सन्तानो 
को धूप, वायु और जल समान रूप से दे सकती है तो चैतन्यात्मक ऐक्य 
में जीने वाली मानवता झपने सजातीयों को वस्त्र, भोजन और निवास 
की सुविधा भी उसी प्रकार प्रदान कर सकती है। मूलगत आवश्यकताशरों 
की तृप्ति के लिए भ्राथिक उन्नति आवश्यक है | किन्तु उसकी सफलता 
विना नैतिक उन्नति के सम्भव नहीं है। इस सत्य को देश का संविधान 
नहीं सुलझा सकता । यह श्रान्तरिक और वाह्य मूल्य एवं मापदण्ड का 
प्रश्‍न तथा आत्मिक ज्ञान का विषय है । बिना ग्रात्मिक ज्ञान के हम मानव- 
जाति की अन्तर्जात एकता को समझकर स्वस्थ सामाजिकता की स्थापना 
नहीं कर सकते । इसी के सहारे हम भूत शौर वर्तमान के विद्वेष से 
ऊपर उठकर भविष्य को उज्ज्वल बना सकते हैं । जिस भाँति वसन्त ऋतु 
में वक्ष पुरानी पत्तियों को त्याग देते हैं, उसी भाँति हम चंतन्यात्मक प्रकाश 
में मृत, कुत्सित र घृणित विचारों का परित्याग कर सकते हैं 1 उसके 
लिए उचित शिक्षा तथा शिक्षा की गहनता, न कि व्यापकता भ्रनिवाय है। 
यदि हम सदाचार के मापदण्ड को अपनाकर प्रज्ञा तथा मनुष्यत्व का 
जीवन व्यतीत करना सीख लें तो हम अपना तथा मानवता का संरक्षण 
कर सकते हैं। सम्यक्‌ मानव-वोध की कमी के कारण ही अन्तर्राष्ट्रीय 
स्थिति खोखली और चितनीय हो गई है । शक्तिसम्पन्न देशों के बीच शीत- 
उड चल रहा है। विज्ञान के क्षेत्र में ध्वंसात्मक प्रतियोगिता है विशेषकर 
धन्तरिक्ष उड्डयन के क्षेत्र में । ग्रन्तरिक्ष-सम्वन्धी उड़ानों एवं अनुसन्धानों 
से हमें और भी विनम्र हो जाना चाहिए कि हम इस विशाल ब्रह्मांड के एक 
बहुत छोटे अंश के निवासी हैं, जिसे हम अपना विश्व कहते हैं । एक- 
दुसरे को समभने तथा स्नायविक युद्ध का भ्रन्त कर देने के लिए हमें 
सहिष्णु तथा निर्णीत प्रयास द्वारा भ्रान्ति के दानव तथा सन्देह के बादलों 
को दुर हटाना चाहिए। कठोर शब्द तथा "hs लांछन, चाहे कितने ही 
समयोचित क्यों न हों, स्थिति को पुधारते नहीं हैं। किसी भी देश, राष्ट्र 


तथा जाति का व्यक्ति क्यों न.हो, उसके हृदय. में सत्‌ संकल्प तथा मित्रता 
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के लिए स्थान है । विगड़ी वात बनाने के लिए हमें इसी मन्त्र को काम 
में लाना होगा । यदि व्यक्ति उच्चाभिलाषी तथा सम्माननीय हो, विश्व 
के लिए गहन भ्रौर व्यापक दृष्टिकोण रखता हो, तो वह इतिहास को 
मोड़ सकता है । राधाकृष्णन ऐसी महान्‌ झात्मा्रों का अभिवादन करते 
हैं । उनका कहना है कि उज्ज्वल भविष्य के निर्माता तपःपूत व्यवित ही 
हो सकते हैं, न कि कटनीतिज्ञ । 

प्रत्येक व्यक्ति एक ऐतिहासिक सम्भावना है। हम जो कुछ ग्रांज 
ग्रौर यहाँ है वह उसका परिणाम है जो हम थे, जो हमने सोचा था, 
अनुभव और संकल्प किया था, जो हमने अपने वेयवितक इतिहास के 
प्रारम्भिक कालों में किया था । मानव-जीवन को अपने को प्रतिष्ठित 
करने के लिए रक्‍त और आँसुझों के समुद्र को तेरकर आगे बढ़ना होता 
है। मानव-स्तर पर विकास-क्रम स्वेच्छित है, निर्धारित नहीं । इतिहास 
के हम दर्शक मात्र नहीं हैं, सहभागी भी हैं। श्रपने भविष्य को निर्धारित 
करने के लिए हम बहुत-कुछ कर सकते हैं। किन्तु उसके लिए भ्रात्मज्ञान 
की आवश्यकता है । यदि हम मात्र अपनी सीमित भ्रौर सापेक्ष उन्नति को 
खोजेंगे तो निराशा ही हाथ लगेगी । विना विश्‍्व-कल्याण के आत्म- 
कल्याण सम्भव नहीं है। विकास को प्रगति देने के लिए हमें अपनी झह 
की सीमा का अतिक्रमण कर दूसरों के लिए उन्मुख होना होगा, उन्हें 
भी आनन्द और उल्लास देना होगा । हमारा भविष्य हमारे कर्मा का 
परिणाम है । अपने संकल्प-कमों द्वारा हम विश्व-प्रगति को आगे बढ़ा या 
अवरुद्ध कर सकते हैं। इतिहास धटनागरों का परिच्छेद नहीं है और न 
निर्धारित प्रभाव ही है । वह परम महत्व का एक भ्रतिमान-भर है । इति- 
हास का अर्थ सभी को चेतना के राज्य का नागरिक बनाना है । वह 
वतलाता है कि भविष्य समुज्ज्वल है, वह अनन्त समृद्धि और आध्यात्मिकता 
से गित है। मानवीय और आध्यात्मिक स्तर पर उतना ही अन्तराल 
है जितना कि मानव और पशु स्तर पर। बुद्धि से चेतना में क्रमिक 
रूपान्तरण के नाटक का ममं मनुष्य के पुत्र को भगवान्‌ का पुत्र बनाना 
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है। यही इतिहास का लक्ष्य है। आध्यात्मिकता मानव-जीवन का निषेध 
नहीं, परिपूर्णता है। ग्राध्यात्मिकता, जो कि विकास का लक्ष्य है, अपने 
अन्दर सभी तत्त्वों का समावेश करती है। यह उनसे ग्रसम्वद्ध नहीं है 
जिनको कि इसने अतिक्रमण कर श्रपने में बदल दिया है। सभी चेतना 
के व्यापार एवं उसके अंश हैं । किन्तु ग्रंशों को सम्पूर्णता से श्रेष्ठ नहीं 
€ सकते हैं । समस्त जीवन की परम मान्यता चेतना तथा यह विश्वास 
है कि हमारे अन्तर में दिव्य का निवास है। जीवन भागवतमय है और 
इसका प्रमाण स्वयं जीवन ही है । यदि अपने हृदय के किसी अनचीन्हे 
कोने में एक क्षण के लिए भी यह निश्‍चय हो जाए कि ईइ्वर नहीं है 
तो हम जी नहीं सकेंगे । चेतना एवं ईश्वर हमारा सहारा, विश्वास और 
लक्ष्य हे । हम ईक्वर के पुत्र हैं, हमें उसे जानकर उसी का जीवन जीना 
होगा । विश्व को हमें उसकी सम्पूर्णता में ग्रहण करना होगा । उसके 
किसी भी भाग का हम निराकरण नहीं कर सकते हैं । विश्व का त्याग 
भी हमें इसी अ्र्थ में करना “होगा कि समस्त सृष्टि की एकता के बोध 
को प्राप्त कर हम पुनः विश्व को उसके सत्य रूप में ग्रहण कर सके । 
धामिक सत्य सभी कुछ स्वीकार करता है किन्तु स्वीकृत करने के पूर्व 
उनका उन्नयन कर देता है । वह व्यक्ति, जो चेतना का जीवन जीता है, 
असम्वद्ध इकाई या आंत्म-केन्द्रित स्वार्थी व्यक्तित्व नहीं है, किन्तु fara- 
चेतना का माध्यम है । पने को जानना SIX ग्रपने प्रति सच्चा रहना, 
शुभ जीवन का सार है। आत्म-ज्ञान ही विश्व को वह प्रेरणा प्रदान 
कर सकता है जिसे कि वह खो चुका है। हमें भागवत प्रेरणा और भाग- 
वत संकल्प के अनुरूप कर्म करना चाहिए। मनुष्य का अभीप्सित लक्ष्य 
भागवत सम्पर्क ही है। जब सभी व्यक्ति दिव्य अनुभूति से सम्पन्न हो 
जाएँगे तव विश्‍व में स्वी मानवता का प्रादुर्भाव होगा । वह सत्य, शिव 
ओर सुन्दर का प्रांगण वन जाएगा । दरिद्रता, ग्रमाव, दुःख, दैन्य, 
A सन्देह भ्रादि के उलूक चैतत्य-ज्योति के स्पर्श से निष्प्रभाव हो 
जाएंगे । | 


७. “> 


विश्वदर्शन : एक सन्देश े २२१ 


राधाकृष्णन के विश्वदर्शन का ध्येय आध्यात्मिकता की स्थापना एवं 
ग्ाव्यात्मिक जागरण है । उनका कहना है जो धामिक दृष्टि से विस्था- 
पित हो गए हैं और शरणाथियों की भांति कला, विज्ञान, फासिस्टवाद, 
नाज़ीवाद, मानववाद या साम्यवाद के ग्रस्थायी शिविरों का आश्रय खोज 
रहे d, उनके अन्दर आध्यात्मिक मूल्यों के प्रति आस्था उत्पन्न कराना मेरा 
प्रिय कमं है । 
राधाकृष्णन की दृष्टि समन्वयात्मक, निर्माणात्मक भ्रौर आध्या- 
त्मिक gl वह मुख्यतः जीवन और उसकी समस्याग्नों से सम्बन्धित 
हे । दरशन का मुख्य लक्ष्य भूले-भटकों का मार्ग-निर्देशन करना है, न कि 
अमूत समस्या्नों तथा तात्विक श्रमूर्तीकरण से जूझना है। विश्‍व में 
श्राज अव्यवस्था है, किन्तु दाशंनिक प्रज्ञा मौन है । रागद्वेष का राज्य 
तथा अज्ञान का कोलाहल है, फिर भी हम जीवन को समझने का प्रयास 
नहीं कर रहे हैं। वे वर्तमान मानव-जीवन के विविध ग्रंगों का व्यापक 
विश्लेषण करके समभाते हैं कि इसका एक भी अंग स्वस्थ नहीं है। 
सभी योर आथिक, राजनीतिक, धामिक, पारिवारिक, वैयक्तिक और 
सामाजिक ddr, दुरवस्था तथा spp की लूट मची है। मानव- 
समस्याओं और उनके समाधानों पर जिस अधिकार के साथ वह प्रकाश 
डालते हैं वह ₹लाघनीय है | विश्व के समस्त रोगों का उपचार भ्रध्यात्म 
एवं आध्यात्मिक जीवन है । आध्यात्मिक जीवन की श्रेष्ठता ही हिन्दुत्व 
की श्रेष्ठता है । हिन्दुत्व को पश्चिम से बहुत-कुछ सीखकर वैज्ञानिक 
sc प्रौद्योगिक उन्तति से समत्व स्थापित करना है, किन्तु वह अपने 
आध्यात्मिक मूल्यों को नहीं छोड़ सकता हैं झर न उसे छोड़ना ही 
चाहिए, क्योंकि वह मानवता की थाती, भ्रादि और अन्तिम निधि है । 
राधाकृष्णन भ्रध्यात्म के सन्देशवाहक हैं । SAA उन सभी देशों को 
उसके प्रति ग्राकृष्ट किया है जो उसके नाम से मुंह विचकाते थे । शंकर 
वेदान्त की मर्यादा सुरक्षित रखते हुए वे उसके प्रियतम व्याख्याता, उसके 
सक्षम प्रतिनिधि एवं नव्य वेदान्ती हैं। यह स्वतः-सिद्ध है कि यदि 
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वेदान्त को जीवित रखना है तो उसे वैज्ञानिक युग से संम्वद्ध करना 
होगा । प्राचीन की अमरता उसकी वर्तमान को प्रेरणा देने की शक्ति में 
है । राधाकृष्णन ने वेदान्त के मूल तत्त्वों को वैज्ञानिक सन्दर्भ में जिस भाँति 
समभाया है उसके बारे में रूढिवादी वेदान्ती चाहे कुछ भी कहें, पर यह 
निविवाद है कि भारतीय सांस्कृतिक जागरण के परिणामस्वरूप पश्चिम 
को उत्तर देने की जो श्रृंखला ब्रह्मसमाज, थियासाफिस्टों, दयानन्द, 
विवेकानन्द, तिलक आदि से प्रारम्भ हुई थी, उसके मूर्धन्य शिरोमणि राधा- 
कृष्णन ही हैं । राधाकृष्णन ने अपने उत्तरों द्वारा भारत के गतीत की 
गहनता और व्यापकता को मूतिमान कर दिया है । उन्होंने न केवल 
भारत के अतीत और वतमान को एक सूत्रता में बाँध दिया बल्कि पूर्व 
अर पश्चिम को भी समन्वित करने का यथार्थ प्रयत्न किया है । दर्शन 
सम्पूर्ण सत्य है । सत्य विश्व की सम्पत्ति है, न कि उसके किसी भाग की I 
पूवं रौर परिचिम का द्वैत दो विचारघाराग़्ों या श्रादर्शो का द्वैत है--एक 
शारीरिक सुख का भोक्ता है तो दुसरा ग्रात्मिक श्रानन्द का । किन्तु 
शारीर और आत्मा में परम भेद सम्भव नहीं है । वह एक ही सत्ता में 
निवास करते हैं एवं एक-दूसरे के पूरक हें । दोनों का समन्वय निवार्य 
` है और यह कायं एक सम्पूर्ण दर्शन भ्रथवा विश्वदर्शन द्वारा ही सम्पादित 
हो सकता है । 

; विश्वदर्शन का मुलाधार धर्म, धामिक चेतना या अध्यात्म है। वही 
चेम मानव-प्रगति में सहायक हो" सकता है जो बाह्याडम्बरों के त्याग द्वारा 
आन्तरिक चेतना, हृदय की पवित्रता गौर व्यापकता को अपनाता है । 
अधाङष्णन इस दृष्टि से यूरोपीय और एशियाई संस्कृति का बृहत्‌ 
मुल्यांकन करते हैं । वह विस्व के समस्त qut दर्शनों, संस्कृतियों, विज्ञान 
ओर कला एवं मानव-स्वृभाव और मानव-मूल्यों का निर्भीक भ्रौर निथ्पक्ष 
परीक्षण 'करते है । भाषा पर असाधारण अधिकार, अभिन्यक्ति की 
` अद्वितीय क्षमता एवं शेली, जीवन-समस्याश्रो का चित्रात्मक वर्णन तथा 
NT और पदिचमी दर्शन का गहून, व्यापक अ्रध्ययन भोर उनमें पूर्ण 


OO SMR al 
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प्रवीणता तथा तुलनात्मक विवेचन द्वारा वे भारतीय अध्यात्म की श्रेष्ठता 
fag करते हैं । उन्होंने दर्शन को एक नया मोड़ दिया है। दर्शन को 
qd या पश्चिम का कहना भ्रान्तिपूर्ण है। विश्व एक है, उसका दर्शन 
एक है । उसे दो भागों में विभाजित कैसे किया जा सकता है ? जिस 
भांति एक ही परिवार के प्राणी अपनी योग्यतानुसार काम बाँट लेते हैं और 
उत्पादन का समान भाव से उपयोग करते हैं, उसी भाँति पश्चिमी विश्व 
के प्रकाण्ड वैज्ञानिक ज्ञान और पूर्वी विश्‍व की आध्यात्मिक गहराइयों का 
भी सभी को समान रूप से भोग करना चाहिए । अपने-प्रापमें दोनों 
अर्ध-सत्य हैं, यद्यपि आध्यात्मिक भौतिक से श्रेष्ठ है । चेतनावाद और जड़- 
वाद एक ही सत्य की दो निम्न और श्रेष्ठ स्थितियाँ हैं ॥ इनका समुचित 
समन्वय ही उचित जीवन है । 

आज समस्त जीवन का पुनशिक्षण झावश्यक है । पूर्व और पश्चिम 
दोनों ही भ्रर्ध-सत्य अपनाए हुए हैं और ये भ्रधे-सत्य अपनी एकांगी चर- 
मता में घातक हो गए हैं। उनकी एकांगिता मानव-जीवन को दुःख- 
दग्ध कर रही है और उसे दुःख ने यह श्रनुभव करा दिया है कि सम्पूणं 
विश्व एक ही है। किन्तु एकता के मूलसूत्र से अभी हम पूर्ण परिचित 
नहीं हो पाए हैं विव, जो कि अरब अपने को एक देह समभने लगा है, 
पपनी आत्मा के लिए भी विचारशील हो गया है। पूर्व और पचिम 
अपने विचारों के आदान-प्रदान द्वारा उस व्यापक सत्य को आत्मसात्‌ कर 
सकते हैं जिसके प्रति उपेक्षा का भाव मानव-जीवन के पतन का कारण 


है। यूरोपीय मानववाद और एशियाई धर्म का समन्वय एक झनिवाये 


सत्य है । यह समन्वय उस विश्वदर्शन को जन्म देगा जो इन दोनों से 
अधिक गहन और जीवंत, अधिक आध्यात्मिक भौर नैतिक बल-युक्त होगा; 
जिसमें अपने को मानव-जाति के भीतर प्रतिष्ठित करने तथा उसे सत्य 
की ओर ले जाने की ग्रथाह शक्ति होगी । वह मनुष्य को भ्राध्यात्मिक 
दृष्टि से समभाएगा । इसमें मानव-जीवन की सुरक्षा और विकास के 
fau चेतना को प्रमुखता देनी ही होगी; बुद्धि, मानववाद, विज्ञान और 
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मनुष्य को आध्यात्मिक प्रकाश में समभना होगा, क्योंकि सच्चा परम 
चेतना ही है। चेतना को भूलकर बुद्धि को श्रेष्ठता देने का परिणाम 
स्वतःस्पष्ट हे । मनुष्य ने ग्रतिमानव वनकर दानवाकार रूप ग्रहण कर 
लिया है । उसने नर-भक्षक वनकर दो विश्व-युद्धों को जन्म दे दिया है । 
ध्वंसात्मक विज्ञान, कुटिल राजनीति और भ्रवसरवादी धर्म का विश्व 
क्रीड़ास्थल वन गया है। मनुष्य का चेतना की वृहत्‌ छाया में संवर्धन 
करना ही राधाकृष्णन के विश्वदर्शन का लक्ष्य है। मानव-जीवन के 
विभिन्न पक्षों को समन्वित करने के लिए, पूर्व और पश्चिम में एकता 
की पताका फहराने के लिए एवं विश्व-जीवन में संगति स्थापित करने के 
लिए हमें पूर्व के उस अध्यात्म की शरण लेनी ही होगी जो सभी प्रकार के 
विरोधों, असंगतियों, प्रतिषेधों एवं सभी प्रकार की कटुता और इन्द्रों से 
मुक्त है। राधाकृष्णन चेतना की दीपशिखा प्रज्वलित करते हें! वे पूर्वी 
अध्यात्म की श्रेष्ठता इसलिए स्थापित नहीं करते कि वे स्वयं पूवं के हैं, 
किन्तु इसलिए कि वे सत्य की गुहार की उपेक्षा करने में समर्थ हैं। जो 
एक स्पष्ट HX जीवंत सत्य है उससे nta मूँद लेना दार्शनिक के लिए 
असम्भव है ! चेतना का सत्य यद्यपि मूलतः पूवं की धरोहर है किन्तु वही 
एक ऐसा व्यापक सत्य है जिसके निष्पक्ष आँचल में माँ पृथ्वी के दोनों 
ही बच्चे पूर्वे और पर्चिम--एकता एवं निश्चिन्तता के साथ सुख को साँस 
ले सकते हुँ । चेतना का सत्य हमें बताता है कि हम चाहे किसी देश, 
जाति या घर्मे के हों, हम पहले मनुष्य हैं, तब कुछ और । सभी मनुष्य 
मनुष्य हूँ । उनकी शारीरिक और झात्मिक आवश्यकताएं समान हैं । इसी 
सत्य को श्रोर इंगित करते हुए दार्शनिकों ने कहा है कि मानवता एक 
व्यक्ति के समान है, उसे भ्रपनी सम्पू्णंता में विकसित होकर अपना लक्ष्य 
प्राप्त करना है । ~” 
पूर्वी भ्रध्यात्म का जयघोष करने वाले राधाकृष्णन हिन्दुत्व को 
आकान्त करने वाली उसकी सीमाओं के प्रति भ्रवोध नहीं हैं । परमाथिक 


शोर व्यावहारिक जगत्‌ के द्वैत ने हिन्दुत्व को जिस उदासीनता से भर 
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दिया है वह अनुचित है । उसे जीवन को उसकी सम्पूर्णता में नवीन 
उत्साह से ग्रहण करना सीखना है। जीवन में किसी भी अंश या वस्तु 
का त्याग उचित नहीं है । हमें प्रत्येक को उसके समुचित संदर्भ तथा 
पृष्ठभूमि में ग्रहण करना सीखना है । निम्ततम को भी उन्नत करके अपना 
लेना है । व्यावहारिक सत्य पारमाथिक की ही अभिव्यक्ति है । पश्चिम में 
हमें कमंशील मनुष्य का यथार्थवाद मिलता है। वहाँ का व्यक्ति प्रबुद्ध 
नागरिक एवं व्यवस्था और नियम का प्रेमी है | वह कत्तंव्य और अधिकार 
के प्रति सचेत है । पूर्व में इसका स्पष्ट ग्रभांव है । वहाँ हमें कलाकार 
की संवेदनशीलता . मिलती है भ्रौर सृजनशील स्वप्नद्रष्टा की कल्पना 
मिलती है । अच्छा व्यक्ति वह है जो सर्वत्र अपने घर-सा झनुभव करता 
है, सर्वत्र ग्रपनापन अनुभव करता है; किन्तु अपने नागरिक कत्तंव्यों के 
प्रति हम तटंस्थ नहीं हो सकते । एक सुसंगठित समाज की मानव-जीवन 
को आवश्यकता है । वही समाज जीवित रह सकता है जिसके सदस्य अपने 
कर्तव्यों के प्रति जागरूक हों । सामाजिक झालस्य और उदासीनता ने 
हिन्दू समाज को निर्जीव कर दिया है । उसमें अनेक ऐसे तत्त्वों का समा- 
वेश हो गया है जो अहितकर हैं। भारत के लिए आवश्यक है कि वह 
कर्मशील मनुष्य का यथाथंवाद. अपनाए । उसका अध्यात्म बिना यथार्थ 
के निष्प्राण तथा मरघट की शान्ति के लिए है। पर्टिचमी सभ्यता की वैज्ञा- 
निक उन्नति, नागरिक बोध तथा सामाजिक सुव्यवस्था स्तुत्य है, किन्तु 
उसका अन्तर खोखला है । उसकी बाह्य व्यवस्था मन को शान्ति नहीं दे 
पा रही है, वह उद्दण्ड, विश्वुंखल और घ्वंसात्मक हो गया है। 

आधुनिक पाश्चात्य सभ्यता तीन प्रकार के यूनानी भ्रादर्शी पर ATAT- 
रित है : बुद्धिवादी दर्शन, मानवतावादी नैतिकता और राष्ट्रीय राजनीति। 
इन तीनों को जीवन के लिए मंगलमय बनादे हेतु जिस आध्यात्मिक 
चेतना के श्रादश की आवश्यकता है उसे वह भूली हुई है। मात्र बुद्धि या 
दारीरिक रचना या सामाजिक रचना के रूप में मनुष्य को न तो ठीक से 
समझा ही जा सकता है और न उसका व्यापक विश्लेषण ही किया जा 
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सकता हे । मनुष्य में इनसे गहन कुछ और भी है, जो उसका आंतरिक 
जीवन या चेतना का जीवन है, जिससे ये तीनों भ्रपना अस्तित्व पाते हैं, 
जो इन्हें श्रथं प्रदान करता है और जिसके संदर्भ में ही इन्हें समझकर 
इनकी व्याख्या की जा सकती है । यह कहना असत्य होगा कि पाइचात्य 
सभ्यता चेतना के सत्य से अछूती रही है । प्लेटोनिक और नव्य-प्लेटो- 
निक दर्शन पूर्व के भ्रध्यात्म से अप्रभावित नहीं रहा है । पर पाइचात्य 
विचारक जिस दर्शन से ग्राज तक अत्यधिक प्रभावित रहे हैं उसका प्रमुख 
स्वर अध्यात्म नहीं है.। अर्वाचीन संशयवादी पाइचात्य दार्शनिक ने तो 
नव्य-प्लेटोवाद को रहस्यवादी और अंधविश्वासयुक्त कहकर उसकी उपेक्षा 
ही की है। राधाकृष्णन मानते हैं कि पाइचात्य परम्परा में तीन धाराएं 
मिलती हैं : १--ग्रीको-रोमन, २-हीन्र्‌ और ३--भारतीय धारा। 
बुद्धिवाद, मानववाद श्रौर प्राधिकारावद यदि प्रथम धारा की विरासत है 
तो नेतिक आदशंवाद, सगुण ईश्वर की भक्ति और परलोक की धारणा 
दुसरी .विचारधारा की । भारतीय विचारधारा के परिणामस्वरूप 
सर्वान्तर्यामी ईश्वर का वोध तथा सर्वोच्च सार्वभौम चेतना से मिलन एवं 
ऐक्य का भ्रानन्द मिलता है । किन्तु अव उसमें केवल वौद्धिक और मानव- 
वादी तत्त्व ही जीवित रह गए हैं, अन्य प्रभाव विलुप्त हो गए हैं। वह 
समाज, जो चेतना और मानस के उच्च मानववादी आदर्शों का त्याग कर 
केवल प्राण और देह, भौतिक भर ग्राथिक अस्तित्व तथा वैज्ञानिक और 
प्रौद्योगिक निपुणता में ही लगभग पुर्णत: लीन है, वह सच्चे अर्थो में 
सुसंस्कृत नहीं है । सभ्यता निम्न से उच्चतम तत्वों के स्वरसंगतिपूर्ण 
विकास की सूचक है। जीवन की व्यापकता विभिन्न तत्त्वों की अपेक्षा 
रखती EN इन तत्वों को अर्थ चेतना ही प्रदान करती है । उसी के संदर्भ 
में ये होकर^एत्रं उन्नति प्राप्त कर जीवन-विकास में सहायक 
हो सकते हैं। चेतना-शुन्य भ्रनेक 'वाद' भाज जीवनःप्रांगण में निरर्थकं 
pa m अपने शौयं, शक्ति भोर सत्यता का डंका पीट रहे 
ENIM LLLI मनुष्य जीवन का एकमात्र सच्चा 
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प्रतिनिधि हे । किन्तु उसका प्रतिनिधित्व जीवन की प्रगति करने के वदले 
उसके मार्ग को अवरुद्ध कर रहा है । इस अवरोध, विश्वृंखलता, संघर्ष, 
विरोध और शक्ति-भावना के मूल में ग्रध्यात्म का भ्रज्ञान है । राधाकृष्णन 
सिद्ध करते हैं कि मानव-जीवन तब तक उन्नति नहीं कर पाएगा, जब 
तक कि हम उसके मूल तत्त्व अध्यात्म को पहचान न लेंगे। वे पश्चिम 
से पूर्वं के उस अध्यात्म को पुनः ग्रहण करने के लिए कहते हैं जिसे उसने 
कालक्रम में विस्मृति के गतं में डाल दिया है। पश्चिम की वैज्ञानिक उन्नति 
और प्रौद्योगिक विशेषताएं मानव-कल्याण के लिए तब तक सृजनशील 
नहीं हो पाएंगी जव तक कि हम मनुष्य को स्वतन्त्र चेतना के रूप में 
न कि केवल वैज्ञानिक अनुसंधान के रूप में--समभने का प्रयास नहीं 
करेंगे; पूर्व ही इस दिशा में पश्चिम का सहायक हो सकता है । 

पूर्व अपनी वर्तमान स्थिति में स्वस्थ एवं सुखी नहीं है । उसे निष््क्ि- 
यता, पू्वग्रहों और ग्रसामाजिक तत्त्वो ने जकड रखा है। विश्व को अध्यात्म 
का सन्देश देने के पूर्व उसे कालक्रम में जमी हुई काई से अपने को मुक्त कर 
यथार्थवादी सामाजिक दृष्टिकोण को अपनाना होगा 1 गरीबी, बीमारी, दुःख- 
दरिद्रता के प्रति उदासीन होना भ्रध्यात्म नहीं है। वह देश, जहाँ मानव की 
दशा पशु से भी बदतर है, आदशंवादी होने का गर्वे नहीं कर सकता । हमें 
अपने आलस्य से ऊपर उठकर सामाजिक चेतना को जाग्रत करना है । 
अपने वैयक्तिक और सामाजिक जीवन को सुव्यवस्थित तथा सुचारु बनाना 
है । वह जो सकल विश्‍व को भाग़वतमय देखता है, सामाजिक दायित्व से 
विमुख नहीं हो सकता है 1 हम समग्रतः अपने भ्रष्ट सामाजिक विधान 
आर धार्मिक मतान्धता के लिए स्वयं उत्तरदायी हैं। हमें समाज का चेतना 
के सत्य के अनुरूप पुनर्गठन करना होगा । भारत उस आन्तरिक विकीर्णता 
आर विनाश से त्रस्त है जो झालस्य, प्रमाद, साशाजिक वोध का अभाव, 


तथा सदियों की दासता का परिणाम है । उसके ग्रादशं कितने ही प्ररांस- 
नीय, विचार कितने ही श्रेष्ठ हों, किन्तु उनमें प्रेरणा-शक्ति का अभाव 
स्पष्ट है । उसके विचार जनसामान्य तक नहीं पहुँच पाए हैं, इसलिए जन- | 
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गण का उच्च आदशों से स्खलन हो गया है । भारत को चेतना के सत्य 
के अनुरूप अपने जीवन को ढालना है, तत्परचात्‌ ही वह विश्व का माग- 
निर्देशन कर सकेगा । वैज्ञानिक सत्य से युक्त अध्यात्म ही विश्व की वह 
WRIT हे जो उसे अणु-विनाश से बचा सकती है। जब चेतना का जीवन 
मनुष्य के जीवन को रूपान्तरित और देदीप्यमान कर देगा तब विश्व काः 
वैयक्तिक, राष्ट्रीय और सामाजिक तनाव दूर हो सकेगा। मात्र वाह्य आच- 
रण से एवं निर्धनों के लिए निवास बनाने, रुग्णों के लिए औषधालय 
खुलवाने, कुत्तों को पुत्रवत्‌ प्यार करने, संधिपत्रो पर हस्ताक्षर करने और 
जीवन-संगिनी को अ्रपने स्नेह का आइवासन देने से किसी का भी कल्याण 
सम्भव नहीं हो सकता। जव तक कि शुभ की प्रेरणा आन्तरिक न हो और 
सभी के लिए सहज स्नेह भ्रथवा आत्मवत्‌ व्यवहार न हो, विश्व एक पग 
भी उन्नति नहीं कर सकता और न शान्ति ही पा सकता है। चेतना का 
बोध, 'ग्रात्मानं प्रतिजानेति” का बोध तथा प्रत्येक व्यक्ति और राष्ट्र के 
व्यक्तित्व की श्रेष्ठता का वोध हैं। वह प्रत्येक राष्ट्र, व्यक्ति, धर्म और 
मत को विकसित होने का भ्रवसर देना हे । भगवान्‌ का राज्य वैचित्र्य- 
पुणं एकता का राज्य है । 

' हिन्दुत्व में गत्यात्मक प्राणशक्ति तथा परिस्थिति-विशेष की प्रचण्ड 
चुनौती का सामना करने की क्षमता हे । अनेक विपदाएँ पड़ने पर भी 
भारत की अध्यात्म की ज्योति भ्रबाघ है | वर्तमान संकट हिन्दुत्व के मूल- 
गत सिद्धान्त की अधिक जटिल और गतिशील, सामाजिक विधान की 
आवश्यकतानुसार, पुनर्व्याख्या की माँग है । राधाकृष्णन हिन्दुत्व के 


Lu र पर्चिम का, एकता और प्रेम द्वारा समन्वय तथा पारस्परिक 
आदान-प्रदान, त्याग और दया का. संदेश है। वही विश्व के समस्त 
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-रोगों का उपचार है । उन्हें ही राधाकृष्णन अपने विश्वदर्शन का मूल सत्य 
मानते हें । अपने विश्वदर्शन के नाते वे इस युग में पूर्व-परिचिम के मध्यस्थ 
एवं सम्पर्क ग्रधिकारी हुँ । वह पूर्व और पश्चिम की विद्वेषात्मक कटुता में 
स्नेह के वीज वोने के भ्राकांक्षी हैं । विश्वदर्शन चेतना का दर्शन d । चेतना 
विश्वव्यापी तथा सार्वभौम है । चेतना का दर्शन मनुष्यों की सत्तात्मक एकता 
एवं पूर्व और पश्चिम के समन्वय का दरशन है । राधाकृष्णन ने चेतना की 
आधारशिला पर पूर्व और परिचम के ऐक्य की अ्रनिवायंता को इतने स्पष्ट, 
शक्तिशाली और प्रभावशाली ढंग से सिद्ध किया है जितना कि अन्य कोई 
विचारक अभी तक नहीं कर पाया था । निःसन्देह विश्वदशन एवं विश्व- 
वाद की चेतना प्राचीन है। प्राचीन यूनानी दार्शनिकों और ग्रोपनिषदिक 
द्रष्टाओं ने इसको मान्यता दी थी । मध्ययुगीन और समसामयिक विचा- 
रकों ने भी इसे ग्रभिव्यक्ति दी है। यदि यह मान लें कि राधाकृष्णन 
ने यह प्रकाश दायरूप में प्राप्त किया तथा वर्तमान विश्व-परिस्थितियों से 
ही उनके विचारों को प्रेरणा मिली है, तव भी, इतना तो स्पष्ट ही है कि 
प्रथम वार एक सम्यक्‌ दर्शन के रूप में विश्वदशन का वेज्ञानिक ढंग से 
प्रतिपादन करके तथा उसे सहजबोध का ग्राश्रय देकर प्रमाणित करने 
का गुरु भार राधाकृष्णन ने ही उठाया | युगःप्रबुद्ध द्रष्टा की भाँति 
उन्होंने अपने युग-सत्य को समझकर उसे वाणी दी है एवं उसका प्रचार 
किया है । उनका कहना है कि विशव-विधान इतना सांगिक और वौद्धिक 
संगतिपूर्ण है कि विश्वदर्शन उसका अनिवार्य परिणाम है । विश्वदर्शन 
को न समझ सकने एवं उसे चरितार्थ न कर सकने के कारण ही मानवता 
आज दुःख से कवलित है । विशव-जीवन के विविध पक्षों का परीक्षण कर 
त्रे उसके रोगों के लिए विश्वदर्शन को ही रामवाण और संजीवनी औषधि 
प्रमाणित करते हैं । विश्वदर्बन को ही वे भ्रपडी७ लेखनी और व्याख्यानों 
का एकमात्र ध्येय वनाते हैं। विश्व की एकता के लिए ही उन्होंने अपने 
विचारक के जीवन को अपित किया है । वे विश्व-जीवन को मंगलमय 
बनाने के झाकांक्षी हैं । विद्वदर्शन की स्थापना ही उनका लक्ष्य है। एक 
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विश्व की धारणा, सह-अस्तित्व और .सह-जीवन के आदर्श एवं 'वसुधैव 
कुटुम्वकम्‌ के सिद्धान्त को नवीन युग के भ्रनुरूप साकार रूप देने का श्रेय 
राधाकृष्णन को देना ही होगा । 
हिन्दू संस्कृति तथा परम्परा प्राचीन एवं आदिकालीन होने के साथ 
ही व्यापक भ्रौर सहिष्णु है। उसके उत्मुक्त उद्यान में समय-समय पर 
अनेक रंग-बिरंगे कुसुम प्रस्फुटित हुए हैं, जो सुन्दर और शुभ होने के 
साथ ही अपनी सुवास से संसार के वातावरण को सुरभित कर जन-जीवन 
को उसका देय दे गए हैं । wer अनेक संस्कृतियों के मत पानी के बुलवुले 
की भाँति पैदा होते ही मिट गए एवं समाज को प्रभावित नहीं कर पाए। 
हिन्दुत्व कालक्रम में अनेक स्थितियों और परिवर्तनों से गुज़रा है। आव- 
स्यकतानुसार दार्शनिकों और सत्यप्रेमियों ने उसमें काट-छाँट कर, उसमें 
परिवर्तन किए हैं तथा उसको संर्वाधत किया है । वेद के अपरिष्कृत विधि- 
विधान-पूर्ण धमं का उपनिषदों के अध्यात्मवाद ने संवर्धन किया । वेद और 
उपनिषदों के विचारों की व्यवस्थित परिपूर्णता के रूप में वेदान्त ने जन्म 
लिया । शंकर, रामानुज, माध्व और वल्लभ का दशन सूर, तुलसी, कवीर, 
चैतन्य, नानक, रामानन्द भ्रादि द्वारा जनमानस में छा गया । रामकृष्ण 
और श्री अरविन्द ने दर्शन के साधना-पक्ष का प्रतिनिधित्व किया तो 
विवेकानन्द और राधाकृष्णन ने प्रचार पक्ष का । राधाकृष्णन भारतीय 
संस्कृति की देन हैं । उनकी सांस्कृतिक थाती का बैज्ञानिक, ताकिक और 
बौद्धिक आधार पाइचात्य दर्शन, वैज्ञानिक संस्कृति तथा तुलनात्मक 
अध्ययत से NT हुआ । अपने गुह्य दायधन के प्रति वे सचेत हुए । उनका 
ज्ञान पुण श्रद्धा में परिणत हो सका है। वे दुगुने उत्साह से उनकी सुरक्षा 
और संवर्धन की ोर भुके हैं । राधाकृष्णन ने अ्रपनी ग्रप्रतिम भाषण- 
उ की GERAT, quw दृष्टि गौर अभिव्यक्ति की निञ्चया- 
त्मक शेली तथा सक्षम व्याख्या द्वारा पाश्‍चात्य विचारकों को इतना अधिक 
प्रभावित किया है कि उनके अंग्रेज़ी में दिये हुए व्याख्यान और लिखित 
अन्य त्च, जर्मन तथा अन्य यूरोपीय भाषाओं में अनूदित हो गए हैं तथा 
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हो रहे हैं। पाश्चात्य मानस मुक्‍त हृदय से उनके कथनों को अपनाकर 
उन पर चिन्तन करने लगा है । विश्व के मूर्धन्य विद्वानों ने उन पर अनेक 
लेख लिखे हैं। उनकी षष्टि-पूति के अवसर पर उन्हें विभिन्न विश्व- 
मनीषियों के लेखों का ग्रभिनन्दन-प्रंथ समर्पित किया गयां है। उनके 
दाशं निक दृष्टिकोणों पर प्रकाश डालते हुए राधाकृष्णन का दर्शन” नाम 
से भी एक महत्त्वपूर्ण पुस्तक प्रकाशित हो चुकी है; भौर भी अनेक 
पुस्तकों के श्रतिरिक्त सी० ई० एम० जोड ने अपनी सम्पूर्ण पुस्तक "qd 

का प्रत्याकरण' में राधाकृष्णन के पूवं और परिचिम को समन्वित करने 
के प्रयास की भूरि-भूरि प्रशंसा की है । वे उन्हें पूर्व-पश्‍चिम का सम्पक- 
अधिकारी मानते हैं तथा उनकी भाषा की प्रांजलता तथा अभिव्यक्ति की 

अ्रद्वितीयता के सम्मुख प्रणत हूँ । राधाकृष्णंन का मुख्य लक्ष्य पाइचात्य 

मानस को भारत की दार्शनिक परम्परा और गौरव से अवगत कराना है। 

अपनी प्रशंसा द्वारा वह वस्तुतः भारतीय दर्शन की महत्ता की प्रशंसा 

करा लेते हैं। वह अपने व्यक्तित्व की स्तुति के व्याज भारत की स्तुति 

कराने में सफल हुए हैं। हिन्दुत्व में निहित प्राध्यात्मिक मूल्यों एवं 
सांस्कृतिक और दार्शनिक उपलब्धियों का सुस्पष्ट वैज्ञानिक विश्‍लेषण कर 
वह विदेशी विद्वानों को मोह लेते हैं । पाश्‍चात्य विचारकों के निकट उनके 
दृष्टिकोण से भारतीय मानस के सफल व्याल्याकार के रूप में राधाकृष्णन 
चिरस्मरणीय रहेंगे । उन्होंने भारतीय दृष्टि का पश्‍चिम को वह प्रकाश 
दिया जिसकी उसे आवश्यकता थी । एक विशिष्ट प्रकार के अनुभव sit 
चिन्तन की प्रतिभा को उसकी सम्पूर्णता में समझना बौद्धिक ज्ञान के 
लिए कठिन समस्या होती है । राधाकृष्णन के समान व्यक्तित्व के माध्यम 
से ही वे कठिनाइयाँ दूर हो सकती हैं । राधाकृष्णन को पूर्वी और पश्चिमी 
दर्शन कंठस्थ हैं । उन्होंने दोनों ही प्रकार की विद्युरधाराओं को आत्मसात्‌ 
किया है । किसी एक को दूसरे के लिए उसी की विचार-पद्धति में प्रस्तुत 
कर वह उसे दूसरे के लिए बोधगम्य बना देते हैं । विदेशियों के हेतु. जिनके 
लिए भारतीय दर्शन मात्र-झाकाशकुसुम था, उन्होंने उन्हीं को भाषा और 
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उन्हीं की विचार-प्रणाली में भारतीय दर्शन को प्रस्तुत करके भारतीय 
दर्शन का तो प्रचार किया ही, लोकमंगल की दृष्टि से भी भारतीय 
अध्यात्म का पश्‍चिम की वैज्ञानिक मानस-भूमि में बीजारोपण करके संसार 
की महान्‌ सेवा की । 
राधाकृष्णन के दर्शन को भ्रभी भारत की भूमि को भ्रपनाना है । 
शंकर के रूढ़िवादी अनुयायी ब्रह्म के भ्रमृत स्वरूप को सुरक्षित रखना 
चाहते हैं । मानव-हृदय की तृप्ति के लिए ईश्वर को मानते हुए भी वे 
उसे तथा परिवर्तनशील जगत्‌ को मायाजन्य कह देते हैं राधाकृष्णन का 
विश्वदर्शन परम ईश्वर और जगत्‌ की सत्यता को श्रपनाता है । धामिक 
अनुभूति एवं सहजबोध में बुद्धि का द्वैत शान्त होकर परम और ईश्वर के 
भेद को मिटा देता है। सभी व्यक्ति अपने वास्तविक रूप में चेतना हैं । 
मनुष्यों की सत्तात्मक एकता सवंमुक्ति की पेक्षा रखती है । मानव-जीवन 
पारस्परिक प्रेम, त्याग, सहिष्णुता और सहयोग पर निर्भर है | विश्वदर्शन 
बतलाता है कि प्रत्येक प्रबुद्ध मानव को विशवकल्याण के लिए ग्रनवरत 
प्रयत्नशील होना चाहिए, क्योंकि सच्चा जीवन झ्रास्मिक एकता का जीवन 
हैं । राधाकृष्णन ने ब्रह्म को अमूर्तीकरण के कारागार से निकालकर उसे 
शुभ जीवन का प्रेरणास्रोत बना दिया हे तथा अकर्मण्यता, MAA, 
पलायन और सामाजिक अज्ञान के तत्त्वों का निष्कासन कर दिया है । 
रूढिवाद भ्रपने-्रापमें वांछनीय नहीं हे । उसने सर्वत्र जीवन को अवरुद्ध 
किया है । फिर शंकर के दर्शन में नवीन व्याख्याश्रों के लिए पर्याप्त स्थान 
€ । यदि शंकर-दर्शन की एक ऐसी व्याख्या, जो उसके मूलगत सिद्धान्तों 
की रक्षा करते हुए परिस्थिति-विश्ञेष की चुनौती का भी उत्तर दे सकती 
है तथा हमें पूर्ण और व्यापक जीवन की ओर ले जा सकती है, तो वह 
मान्य ही होनी चाहिए ४प्रधाकृष्णन ने यह कहीं दावा नहीं किया है कि 


वह शंकर वेदान्त के ग्रन्ध अनुयायी हैं । वह उसके वैज्ञानिक व्याख्याकार 
बनकर वर्तमान परिस्थिति के अनुरूप उसका स्पष्टीकरण करते हैं । दर्शन 
एकाकी आत्मा की एकाकी सिद्धि नहीं, जीवन्त सत्य है। वह सम्पूणं 


विश्वदशन : एक सन्देश २२३ 


जीवन से सम्बन्धित है, एवं जीवन के साथ उसमें परिवर्तन होना afi- 
वाये हे । हिन्दू दर्शन का इतिहास साक्षी है कि हिन्दुत्व ने सदैव परि- 
वतंनों का स्वागत किया है । यदि झाज राधाकृष्णन अ्रपनी व्याख्या द्वारा 
उसमें असंदिग्ध वेज्ञानिक सत्य का समावेश करते हैं तो वह एक महान्‌ 
काय करते हैं । 

राधाकृष्णन के दर्शन से उनकी मातृभूमि की सन्तानो को अपेक्षित 
लाभ अभी नहीं पहुँचा है । उनके दर्शन का यह प्रमुख लक्ष्य भी नहीं है। 
विद्यार्थी जीवन के आहत अ्रभिमान ने उन्हें पाश्‍चात्य दर्शन तथा पाइचात्य 
ग्ालोचनांग्रों की ओर भुकाया और जब पूर्वी तथा पश्चिमी दर्शनों के 
गहन तथा तुलनात्मक अध्ययन के परिणामस्वरूप हिन्दुत्व की श्रेष्ठता 
के प्रति उनके धामिक विश्वास को ताकिक निश्चयात्मकता का दुढ़ सवल 
भी मिल गया तो वह हिन्दुत्व का सन्देश विश्व को देने के लिए agaa 
हो गए । किन्तु उनके दर्शन में वे तत्त्व भली भाँति विद्यमान हैं जो उनके 
देशवासियों के लिए अनिवाये रूप से कल्याणप्रद हैं । विदेशी भाषा में 
लिखा हिन्दुत्व का स्वस्थ वैज्ञानिक दृष्टिकोण-युक्त दर्शन भारत के जन- 
मानस तक नहीं पहुँच पाया है। जव भारतीय भाषाओं में यह भ्रनूदित 
हो जाएगा तव निश्‍चय ही यह भारतीय समाज को नवीन जागरण की 
प्रेरणा तथा दिव्यदृष्टि प्रदान करेगा एवं उसे उसकी सदियों को दासता; 
अकर्मण्यता तथा रूडि-रीतियो से मुक्त करेगा । राधाकृष्णन की पुस्तके 
विशेषकर 'जीवन का हिन्दू दृष्टिकोण', कल्कि तथा पूर्वी घमं श्रौर 
'पाइचात्य विचार' जव जन-मन तक पहुँचेंगी तब अवश्य ही हिन्दू समाज 
को नई चेतना प्राप्त हो सकेगी । 

राधाकृष्णन का विश्वदर्शन, जीवन के विविध पक्षों में जो WT, 
पशुता और निष्क्रियता प्रवेश कर गई है, उरे मुक्ति का सन्देश देता है। 
सब आपदाओं, संकटों और संघषों के मूल में मनुष्य का अपनी वास्तविकता 
का अज्ञान है । मानवता अपने भूतकालीन उद्गम पर उतनी निर्भर नहीं 
है जितनी कि भविष्य पर एवं भविष्य के ध्येय और निर्देशन पर तथा इस 
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वोध पर कि हम क्या बन रहे हैं और किधर जा रहे हें मनुष्य भ्रभी 
अपनी किशोरावस्था में है । उसे श्रपना विकास कर उच्च एकीकरण प्राप्त 
करना है और वैश्व मानस से युक्त स्त्री-पुरुषों को उत्पन्न करना है । 
जीवन में आज जिसका भ्रभाव है वह है संयोजन ग्रौर पूर्णता, जो 
समन्वित चेतना है । हमें अपने जीवन के विभिन्न तत्वों को संयोजित कर 
आध्यात्मिक ध्येय के योग्य बनना हे । हमें चेतना को जानना, उसे प्राप्त 
करना और वही हो जाना है । यही मनुष्य में मनुष्यत्व प्रतिष्ठित करना 
तथा ग्रान्तरिक जीवन को श्रेष्ठता को अपनाना है । यह श्रस्पष्ट श्रव्यव- 
स्थित मानसिकता को विशुद्ध आध्यात्मिक प्रकाश में बदलना तथा रोग- 
ग्रस्त शरीर में दिव्य जीवन का संचार करना है। राधाकृष्णन का दर्शन 
अणुग्रस्त विश्व-मानस का ध्यान आकर्षित करता है। अपने विश्वदर्शन 
में वह पूर्व और पश्चिम के उत्कृष्ट तत्त्वों का समावेश कर देते हैं। वह 
महान्‌ तत्त्ववेत्ता और ज्ञानी हैं। उनका ज्ञान नीरस सिद्धान्तों का ज्ञान 
नहीं है । वह मानव-चेतना का बोध है । वह हमसे कहता है : पने को 
समझो, दूसरों को समझो तथा दूसरों को अपनी ही भाँति प्यार करो । 
राघाकृष्णन उस विश्वदर्शन के प्रणेता हैं जो मृगतृष्णा नहीं है। उनका 
दशन वास्तविकता, मानवता और प्रेम का प्रकाश एवं ग्राध्यात्मिक बोध 
है । वे प्राणी-प्राणी को जाग्रत्‌ रहने का संदेश देकर आंतरिक जागरण 
का महत्व समकाते है । बाह्य क्रान्ति अ्पने-आपमें तव तक मिथ्या है 
जव तक कि अन्तर का सत्य सोता रहेगा। मात्र साक्षरता, शिक्षा और 
उपाधियाँ तव तक खोखली हैं जब तक कि वे मनुष्य को आध्यात्मिक 
चेतना से सम्पन्न नहीं कर देतीं । आध्यात्मिक बोध ही समाज के जीवित 
और मृत तत्वों का विश्लेषण कर पाएगा। हमें उन्हीं मूल्यों को ग्रहण 
करना हू d समाज के RARE संगठन, उसके रूपान्तर और भ्राध्यात्मिक 
विकास में सहायक हो । चेतना के सत्य से वियुक्त बुद्धिवाद मिथ्यावाद 
हैं। उसने कला के क्षेत्र में भ्रन्तःसत्य से अधिक मूल्य रूप-शिल्प को, 
राजनीति में स्वतंत्रता से अधिक महत्त्व बाह्य संगठन को, नैतिकता में 
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वेयक्तिक अनुभूति से भ्रधिक मान्यता आदेश को और धर्म में मानव-कल्याण 
से अधिक प्राधान्य रूढ़िवाद को दिया है । अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में सुरक्षा 
और संगठन के नाम पर ध्वंसात्मक अणु-अस्त्रों का धुआँधार निर्माण 
हो रहा हे । वज्ञानिक और प्रौद्योगिक उन्तति से भौतिक सत्यों की दिन- 
पर-दिन उन्नति हो रही है । किन्तु दुःख का विषय है कि यह उन्नति तथा 
प्रगति आत्मिक आनन्द एवं उल्लास नहीं दे पा रही हैँ । घोर निराशा, 

विषाक्त संदेह, शत्रुता तथा रोमांचकारी ध्वंस से वायुमण्डल काला हो. 
गया हे । इन सबसे मुक्ति का एकमात्र संवल आध्यात्मिकता हे । वही 
गति और गंतव्य हे । व्यक्ति को चेतना के सत्य को पहचानना होगा ; 

जीवन की उस पद्धति से ग्रवगत होना होगा जो व्यक्ति की सत्ता, देह ओर 
मानस की साधना पर निर्भर है; उस विशिष्ट गुण का उपार्जन करना 

होगा जो जड़ता के विश्व का रूपान्तर कर सके । जीवन को इस भाँति 

वदलना होगा कि वह विश्व की महत्त्वपूर्ण प्राणिक गतियों में प्रवेश कर 
सके । यह व्यक्ति का सावंभौम लक्ष्य में रूपान्तर है, अपने प्रतिदिन के 
जीवन को शाश्वत ध्येय से युक्त करना है ताकि हम सच्चे मनुष्य वन 
सकें । यह वह ध्येय है जो भविष्य की राशा है, दिव्य जीवन हे, चेतना- 
त्मक सत्य है और पृथ्वी पर स्वर्ग की स्थापना हे । राधाकृष्णन का 
विश्वदर्शन प्रयास और ग्रात्मवोध का दर्शन हे । वह ज्योतिर्मय से मानव- 
जीवन को दीपित करने की प्रार्थना नहीं करता। वह जानता है कि 
यह ज्योतिर्मय का स्वभाव है । उसकी अनुकंपा सवंत्र बरस रही है । 
मनुष्य को इस अनुकंपा झौर प्रकाश को पहचानना है । राधाकृष्णन का 
दर्शन मनुष्य को सावधान करता हैं कि अपने मोहान्धकार से ऊपर उठो 
भगवान्‌ की सृष्टि सुन्दर और सुन्दरतम है । तुम भगवान्‌ को श्रेष्ठतम 
कृति हो । अपने प्रारव्ध, दायित्व और ध्येय झो समभो अन्यथा अपने WE 
और मिथ्याभिमान की ज्वाला में भस्म हो जाझोगे । एक शब्द में 
राधाकृष्णन का चैतन्य के झालोक से पूर्ण विश्वदर्शन UD की मरणो- 
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न्मुख सभ्यता, संस्कृति तथा अन्धकार में भटकती हुई मानवता के लिए 
नवीन संजीवन, नवीन आशा, नवीन प्रकाश तथा नवीन रचना-शक्ति का 


अपराजेय श्राह्वान हे । 
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